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Kata Pengantar 


(jjlbtii «UI 4\ll 

jjyoljJlj 4JT ^Lpj 

-V*jj .^jJl j_^l OL^vo-b 

Sungguh yang akan dihisab Allah swt bukanlah perubahan 
masyarakat yang terjadi, bukan pula apakah masyarakat telah 
berubah menjadi Islamy atau tidak, namun yang akan dihisab adalah 
upaya, keseriusan, kesabaran dan keikhlasan seseorang dalam 
melakukan proses perubahan. 

Sayangnya sebagian umat Islam rancu dalam memahami 
perubahan, sehingga ada yang hanya berdiam diri menunggu takdir, 
sementara sebagian lain berupaya melakukan perbaikan, namun 
tidak jarang upayanya yang tidak mengarah kepada penyelesaian 
yang tuntas atas problem umat, bahkan senantiasa sibuk dan 
menghabiskan waktu untuk mengerjakan persoalan-persoalan yang 
muncul akibat terabaikannya akar persoalan umat, yakni tidak 
diterapkannya sistem Islam dalam kehidupan. 

Risalah ini berupaya mendudukkan beberapa hal tentang konsep 
perubahan yang penulis pandang perlu diluruskan agar gerak umat 
ini bisa terarah, fokus dan bisa saling memperkuat upaya 
perjuangan menegakkan kembali aturan-aturan Allah dalam realitas 
kehidupan manusia. 

Tentu risalah ini masih jauh dari sempurna, karena hanya 
merupakan kumpulan dari beberapa tulisan yang pernah penulis 
upload dalam blog: http://mtaufiknt.wordpress.com/ dengan sedikit 
pengeditan. Point ke 6 - 9 penulis ambil, edit dan tambahi dari 
tulisan dengan judul yang mirip dari Ustadz Syamsuddin Ramadhan, 
semoga Allah menyayanginya. 

Sengaja penulis buat dalam format buku untuk memudahkan 
pembaca sekalian, dengan harapan semoga lebih bermanfa'at bagi 
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penulis khususnya, dan umat Islam umumnya, juga semoga tercatat 
menjadi amalan baik penulis disisi Allah SWT. Kalau ada kritik, saran 
dan koreksi diharapkan disampaikan ke email penulis. 

Martapura, 16 Maret 2011 

Penyusun 
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Beberapa Pemahaman Seputar Perubahan Yang Mesti 

Diubah 


Salah satu kepentingan terbesar Islam adalah bagaimana mengubah 
masyarakat sesuai dengan visi dan cita-citanya. Tidak hanya Islam, 
bahkan semua ideologi menghadapi suatu pertanyaan pokok, yakni 
bagaimana mengubah masyarakat dari kondisi yang ada sekarang 
menuju keadaan yang lebih dekat dengan tatanan idealnya. 


Dalam kerangka ini, maka teori perubahan sosial apa pun pasti akan 
berhadapan dengan tiga pertanyaan pokok. Pertama, bagaimana teori 
itu memposisikan masyarakat yang ada sekarang; Kedua, bagaimana 
gambaran tatanan masyarakat ideal yang dicita-citakan; dan Ketiga, 
bagaimana cara melakukan perubahan masyarakat menuju masyarakat 
yang dicita-dicitakan. Tulisan ini hanya akan membahas beberapa 
pemahaman yang mesti diubah dahulu sebelum melakukan perubahan. 

Diantara pemahaman yang kabur dan menjauhkan umat dari 
perubahan kearah masyarakat yang Islamy itu adalah: 

1. Kita tidak perlu mendakwahkan syari'ah dan khilafah, karena 
tegaknya khilafah merupakan janji Allah yang pasti terwujud, kita 
tinggal menunggu Imam Mahdi saja yang akan menegakkannya. 


2. Yang penting kita memperhatikan diri kita dan keluarga saja, tidak 
perlu dakwah, apalagi dakwah terorganisir dalam organisasi 
dakwah. Mereka mendasarkan pada firman Allah SWT: 


b! H jyj t 


Hai orang-orang yang beriman, jagalah dirimu; tiadalah orang 
yang sesat itu akan memberi mudarat kepadamu apabila kamu 
telah mendapat petunjuk.(Q.S. Al Ma'idah : 105) 

3. Pemahaman yang keliru tentang hadits: 

J Jj j «di! Ij ; IjjlS (Jdj 01 


"Tidaklah patut seorang mukmin itu menghinakan dirinya". Para 
shahabat bertanya: 'Bagaimana dia menghinakan dirinya?' 
Rasulullah saw menjawab: "Menerjunkan diri pada ujian yang dia 
tidak mampu menghadapinya". (Sunan Ibnu Majah (no. 4006), 
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Sunan At Tirmidzi (no. 2180), Musnad Imam Ahmad (no 22347), 
Ath Thabraniy, dan Al Baihaqi dari Hudzaifah, Imam Tirmidzi 
mengatakan bahwa hadits ini hasan-gharib) 

Sehingga mereka menganggap tidak perlu melakukan aktivitas 
dakwah yang penuh dengan kesulitan dan mereka pandang 
berbahaya. 

4. Buruknya pemahaman tentang hadits dari Hudzaifah bin Al Yaman: 


ijsjjijl kiJJj : JlS OLs ; 

S - Cdlj O j i) jJSjdj ^ 




... Aku kembali berkata; "Jika saat itu tidak ada jama'atul muslimin 
dan juga tidak ada pemimpin (Islam)?". Beliau menjawab: "Kamu 
tinggalkan seluruh firgah (kelompok/golongan) sekalipun kamu 
harus menggigit akar pohon hingga maut menjemputmu dan kamu 
tetap berada dalam keadaan itu (berpegang kepada kebenaran) 
(HR Bukhoriy, no 3338) 

Sehingga mereka memahami saat tidak adanya khilafah, maka 
tidak wajib untuk menegakkan khilafah, namun henddaklah ber 
'uzlah (mengasingkan diri). 


5. Buruknya pemahaman tentang hadits 


tjjllj i 4-t*j p-Svji t- ^4! c 



Bersabarlah kalian semuanya, karena sesungguhnya tidak berlalu 
suatu zaman atas kalian kecuali zaman setelahnya lebih buruk dari 
zaman sebelumnya hingga kalian menjumpai Rabb kalian. (HR. 
Bukhory) 

Sehingga mereka berkesimpulan tidak ada gunanya melakukan 
upaya perbaikan, bahkan berputus asa, kemudian diam dari 
aktivitas melakukan perubahan. 

6. Perubahan harus dilakukan secara bertahap. 
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7. Perubahan harus dimulai dari mengubah negeri-negeri muslim, 
kemudian semuanya bergabung membentuk Khilafah Islamiyyah. 

8. Perubahan harus dimulai dari perubahan individu, keluarga, kalau 
sudah baik baru masyarakat. 

Tulisan ini berusaha mengungkap kesamaran dan menjelaskan 
kekeliruan pemahaman tersebut untuk kemurnian ajaran Islam, serta 
keselamatan dan masa depan umat. 

1. Upaya & Perubahan 
Allah SWT berfirman: 

U» !jla Li)l (1)1 

Sesungguhnya Allah tidak mengubah keadaan sesuatu kaum sehingga 
mereka mengubah keadaan yang ada pada diri mereka sendiri. (QS ar- 
Ra'du [13]:11). 

Dalam tafsir Jalalain dijelaskan bahwa frasa "Sesungguhnya Allah tidak 
mengubah keadaan sesuatu kaum/' bermakna tidak mencabut 
kenikmatan dari mereka; sedangkan frasa, "sehingga mereka 
mengubah keadaan yang ada pada diri mereka sendiri," bermakna dari 
keadaan baik menjadi keadaan maksiat. 

Dalam tafsir ats-Tsa'labi: Ayat ini merupakan kabar dari Allah Swt. 
bahwa jika Dia telah memberikan kenikmatan kepada suatu kaum, 
maka dengan kelembutan dan kasih sayang-Nya Dia tidak akan 
mengubahnya hingga datang dari mereka pihak yang mengubah 
keadaan mereka yang baik tersebut. 

Imam Ibnu Katsir mengutip hadis qudsi dari Ali bin Abi Thalib k.w: 

X? Hf J-®' Cr* ^ 

L* J,! f '•/y* 2 *-* Cr* J-®' 

(J, I (Jjlip yA Lo-P- p-i yA C— 

cK-JLr 4 

Allah berfirman: Demi kemuliaan-Ku, kebesaran-Ku dan ketinggian-Ku 
di atas 'Arsy, tidaklah suatu negeri dan penghuninya berada dalam 
kemaksiatan kepada-Ku yang Aku benci, kemudian mereka berupaya 



mengubah keadaan tersebut menjadi ketaatan kepada-Ku yang Aku 
cinta, melainkan Aku akan mengubah bagi mereka siksa-Ku yang 
mereka benci menjadi rahmaht-Ku yang mereka sukai." (didalam 
sanadnya ada yang tidak dikenal, bisa juga dilihat di Kanzul 'Ummal Juz 
16 hal 137, Al Ibanah Al Kubro, Juz 6 Hal 163, Jami'ul Ahadits Juz 30 hal 
323, Ibnu Abi Syaibah, dalam Al 'Arsy,) 

Ayat ini dengan jelas menunjukkan bahwa kalau ingin berubah maka 
hendaklah mereka sendiri yang melakukan upaya perubahan itu, 
dengan upaya itulah Allah akan menolong mereka untuk berubah. Di 
samping itu, apa yang harus diubah pun dijelaskan dalam ayat ini, yakni 
segala sesuatu yang terkait dengan apa yang ingin diwujudkan itulah 
yang harus diubah. 

Mafahim: Dasar Perubahan 

Pemahaman terhadap ayat tersebut akan utuh jika dipahami secara 
tepat makna kata bi dalam frasa bi gawmin dan bi anfusihim, makna 
gawmun, dan makna ma. 

Kata Bi merupakan kata yang menunjukan 'pertemanan' 
(mushahabah). Dalam ayat ini seakan-akan Allah Swt. 
mempertemankan antara perubahan yang terjadi dalam suatu kaum 
dengan perubahan segala sesuatu yang terkait dengan apa yang ingin 
diwujudkan dalam dirinya. 

Kata gawm dapat mengandung dua makna, yaitu individu ( al-fard) dan 
kelompok masyarakat (al-jama'ah/al-mujtama). Sementara itu, 'ma' 
merupakan kata ‘am (kata umum), yang artinya segala sesuatu, baik 
maupun buruk. 

Oleh karena itu ayat ini menjelaskan dua hal menyangkut perubahan: 
(1) perubahan harus dilakukan oleh kaum itu sendiri; (2) yang harus 
diubah itu adalah apa-apa yang ada dalam diri kaum tersebut. Apa-apa 
yang ada dalam diri kaum inilah yang menentukan perubahan. 

Realitas menunjukkan bahwa yang dapat mengubah keadaan 
masyarakat adalah pemikiran dan perbuatan. Jika yang hendak diubah 
adalah kedua hal tersebut maka dasar yang harus pertama kali diubah 
adalah pemahaman (mafahim), karena pemahamanlah yang 
mengarahkan dan mempengaruhi pemikiran masyarakat, serta akan 
membuat prilaku masyarakat juga berubah. 


Sebagai contoh, sistem yang kini kita huni saat ini adalah sistem bukan 
Islam, sebab, hukum-hukum gath 7 tsubut dan gath'i dilalah seperti 
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hukum tentang zina, riba, shalat, zakat, shaum, dan jihad tidak 
diterapkan oleh negara; kalaupun diterapkan sebatas individual, bukan 
sistemik. Kalau kaum Muslim ingin mengubah sistem ini menjadi sistem 
Islam maka haruslah mereka mempelajari apa-apa yang meniscayakan 
terjadinya perubahan sistem dan perubahan masyarakat tersebut, la 
harus mempelajari realitas sistem sekarang, fakta masyarakat, dan 
unsur-unsur pembentuk masyarakat yang menentukan corak dari 
masyarakat tersebut, serta juga harus memahami bagaimana 
seharusnya sistem Islam mengatur semua ini, harus difahami juga 
bagaimana Islam mengatur ekonomi, sosial, pemerintahan, hukum dll, 
tanpa ini dilakukan berarti upaya perubahan yang dilakukan hanyalah 
main-main, tidak serius dan hanya berangan-angan. 

Rasulullah saw & Upaya Perubahan 

Rasulullah saw adalah contoh nyata dalam aktivitas perubahan, beliau 
adalah orang yang paling faham tentang apa yang dijanjikan Allah SWT 
berikut: 


... ^..g-L-s ^ jj( i LiS" 


"Dan Allah telah berjanji kepada orang-orang yang beriman di antara 
kamu dan mengerjakan amal-amal yang saleh bahwa Dia sungguh- 
sungguh akan menjadikan mereka berkuasa dimuka bumi, 
sebagaimana Dia telah menjadikan orang-orang sebelum mereka 
berkuasa... (An-Nur:55-56). 

Namun beliau tidaklah berpangku tangan, beliau tidak mencukupkan 
diri hanya dengan berdo'a, shalat dan aktivitas ketaatan pribadi saja, 
beliau juga tidak mencukupkan diri dengan hanya membina aqidah 
umat saja, namun beliau mempersiapkan segala hal, baik ruhiyyah 
maupun madiyah (fisik) untuk menjemput janji Allah itu. Rasulullah 
saw. telah menyiapkan pasukan untuk perang Badar. Beliau mengatur 
pasukan masing-masing di tempatnya. Beliau juga telah menyiapkan 
mereka dengan persiapan yang baik. Kemudian setelah itu beliau 
masuk ke bangsalnya seraya meminta pertolongan kepada Allah. Beliau 
pada saat itu banyak sekali berdoa, hingga Abu Bakar berkata, " Wahai 
Rasulullah!, sebagian dari doamu ini telah cukup." 

Beliau juga yaqin bahwa tidak ada manusia yang akan mampu 
membunuhnya karena Allah berfirman: 
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(y* <UJlj 

Allah memelihara kamu dari (gangguan) manusia. (QS. Al MA'idah : 
67) 

Namun ketika Rasulullah saw. diperintahkan untuk hijrah dari Makkah 
ke Madinah, beliau telah melakukan sebab-sebab yang mungkin 
dilakukan, yang bisa mengantarkan pada keselamatan. Pada saat yang 
sama, beliau juga berdoa kepada Allah untuk kekalahan kafir Quraisy, 
agar Allah memalingkan mereka dari beliau dan menyelamatkannya 
dari makar mereka, serta menyampaikannya ke Madinah dengan 
selamat. 

Pada saat itu Rasulullah saw. memilih untuk menuju ke arah selatan 
dari pada ke arah utara menuju Madinah. Kemudian beliau 
bersembunyi di gua Tsur bersama Abu Bakar ra. Di gua Tsur itu beliau 
senantisa menerima berita dari Abdurrahman bin Abu Bakar tentang 
kaum Quraisy, rencana-rencana mereka, dan apa-apa yang mereka 
pikirkan untuk mencelakai beliau saw. Kemudian ketika Abdurrahman 
bin Abu Bakar kembali ke Makkah, ia diperintahkan untuk berjalan 
sambil menuntun kambing di belakangnya. Tujuannya agar bekas kaki 
kambing tersebut menghapus bekas kaki Abdurrahman bin Abu Bakar, 
untuk mengecoh kafir Quraisy. Rasulullah saw. tinggal di gua Tsur 
selama tiga hari sampai upaya pencarian beliau tidak dilakukan lagi 
dengan gencar. Setelah itu beliau meneruskan perjalanan ke Madinah. 
Rasul saw. melakukan semua itu, meskipun yakin bahwa beliau akan 
sampai ke Madinah dengan selamat. 

Ketika Rasulullah saw. dan Abu Bakar hampir disusul oleh Surokoh 
dalam perjalanan hijrahnya; Surokoh ingin menangkap Rasulullah saw. 
karena tergiur oleh bayaran yang disediakan oleh kaum Quraisy. Beliau 
berkata kepada Surokoh agar pulang dan baginya (nanti akan dikasih) 
gelang kisra. Begitulah Rasul saw. telah sempurna beramal dengan 
menjalani kaidah kausalitas (sebab - akibat), bukan hanya pasrah atau 
berusaha namun asal-asalan. 

Imam Mahdi Bukanlah Orang yang Akan Menegakkan Khilafah 

Sebagian orang berpangku tangan dari aktivitas menegakkah khilafah 
dengan alasan bahwa Imam Mahdi-lah nanti yang akan 
menegakkannya, kita tinggal menunggu saja. Padahal dari hadits, justru 
Imam Mahdi adalah khalifah pengganti setelah khalifah sebelumnya 
wafat. Imam as Syaukani menyatakan bahwa terdapat lima puluh 
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hadits yang terdiri atas hadits shahih, hasan, dan dha'if yang berbicara 
tentang al Mahdi, salah satunya dari Tsauban r.a : 


p J,l jyfj. V p 4 jLLp- *J>\ jUsIS' pSpS” oIp- 

Jr fjl aMJ J jl ^ ijiJl ol3$l 

4jls L5^" !5^" _Pj SjAjLj S^oCjlj lit® JLaI 41?tf->4 *y liLzi 

4JJI ajLLp- 


..."Akan berperang tiga orang di sisi perbendaharaanmu. Mereka 
semua adalah putera khalifah. Tetapi tak seorang pun di antara 
mereka yang berhasil menguasainya. Kemudian muncullah bendera- 
bendera hitam dari arah timur, lantas mereka memerangi kamu 
dengan suatu peperangan yang belum pernah dialami oleh kaum 
sebelummu. " Kemudian beliau saw menyebutkan sesuatu yang aku 
tidak hafal, lalu beliau saw bersabda: "Maka jika kamu melihatnya, 
berbai'atlah walaupun dengan merangkak di atas salju, karena dia 
adalah khalifah Allah Al-Mahdi" [Sunan Ibnu Majah, Kitabul Fitan, Bab 
Khurujil Mahdi 2: 1467; Mustadrak Al-Hakim 4: 463-464. Dan dia 
berkata, "Ini adalah hadits shahih menurut syarat Syaikhain." Perkataan 
Hakim ini juga disetujui oleh adz-Dzahabij. 

2. Perbaikan Diri, Keluarga & Masyarakat Hendaklah Berjalan 
Bersama 


fij&i % 5^ J* H fikkf (Ak uff 


Hai orang-orang yang beriman, jagalah dirimu; tiadalah orang yang 
sesat itu akan memberi mudarat kepadamu apabila kamu telah 
mendapat petunjuk.(Q.S. Al Ma'idah : 105) 

Sebagian orang memahami ayat ini bahwa tidak perlu 'amar ma'ruf 
nahi munkar, padahal yang dimaksud ayat ini hendaklah kita 
memperbaiki diri kita dan melakukan kebaikan (termasuk 'amar ma'ruf 
nahi - munkar) dengan segenap kekuatan kita, kalau ini kita lakukan 
maka orang - orang sesat tidak akan memberi mudlorot pada kita. 
Imam Ibnu Katsir menyatakan: 

$ 

jS- y'yi iljJ lJ 1 p I/}/) (J 
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Didalam ayat tersebut tidak bisa diambil dalil untuk meninggalkan 
'amar ma'rufnahi munkar. 

Ayat ini juga pernah disalahpahami oleh generasi tabi'in, di mana 
mereka memahami bahwa amar ma'ruf nahi mungkar tidak perlu 
dilakukan sama sekali. Pemahaman ini telah diluruskan oleh Abu Bakar, 
Abu Tsa'labah al-Khusyani dan Ibnu Mas'ud radhiallahu anhum. 


O L$j! L Jli ^ j£j y\ Jli 

2j 'y Lgjl b ( \ • o / o j ‘b'yi ijjts 

J^jij j «CwLp J^~«j \s*sd 1^1 J^> b/" 4 

4jUL*j 4\jl ^-g.-o-xj (jl 4j jjyv. 'y 'j'j '^i b)l ) : 


Telah berkata Abu Bakar, maka dia mengucapkan hamdalah dan 
memuji Allah, kemudian dia berkata: wahai manusia, sesungguhnya 
kalian membaca ayat ini (5: 105) "Hai orang-orang yang beriman, 
jagalah dirimu; tiadalah orang yang sesat itu akan memberi mudarat 
kepadamu apabila kamu telah mendapat petunjuk". Dan aku 
mendengar Rasulullah saw bersabda: sesungguhnya manusia jika 
mereka melihat kemungkaran, lalu mereka tidak mengubahnya, 
hampir - hampir Allah meratakan siksa-Nya kepada mereka semuanya. 

(HR. Ibnu Majah dari Qais bin Abi Hazim(2/1327), dengan sanad shahih, 
juga diriwayatkan dari jalur yang berbeda oleh at Tirmidzi (4/467), 
Thabrani dalam Mu'jamul Ausath (3/70), Musnad Imam Ahmad, Al 
Baihaqi, Al Bazzar, Al Hakim) 

Memang orang yang ber'amar ma'ruf nahi munkar hendaklah menjadi 
contoh dan teladan dari apa yang dia ucapkan, dia wajib memahami 
dan mengamalkan apa yang dia sampaikan, namun hal ini tidak bisa 
menjadi alasan bahwa untuk ber'amar ma'ruf nahi munkar haruslah 
kita menunggu diri kita sempurna dulu. Sa'id bin Jubair berkata: 
"Seandainya semua orang menunggu dirinya sempurna dulu baru ber 
amar ma'ruf nahi munkar, niscaya di dunia ini tidak ada orang yang 
ber'amar ma'ruf nahi munkar". 

Kehidupan Rasulullah saw. dan para shahabat menjadi saksi akan 
kewajiban ini. Rasulullah saw. tidak menunggu pamannya beriman baru 
beliau berdakwah ke orang lain. Mush'ab bin 'Umair r.a senantiasa 
mengajak ibunya untuk beriman, namun beliau tidak menunggu ibunya 
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beriman baru berdakwah ke Madinah, begitu juga Abu Bakar As Shiddiq 
r.a beliau berdakwah di masyarakat padahal bapaknya masih musyrik, 
Nabi Nuh a.s juga mengajak kaumnya padahal anaknya sendiri tidak 
beriman, begitu juga nabi Luth a.s mendakwahi kaumnya padahal 
istrinya termasuk penentang dakwahnya. 

Inilah juga sikap para tabi'in sepeningggal Rasulullah saw, imam al 
Qurthuby dalam tafsirnya meriwayatkan: 

j! JUii tOJ jIsw?' J hs- :<U)I . i ^JgJ. Jlij 

o' ! (JjJL L» Ijusj LjIj ! <u)l i J VS ^ L« 

J>Cj> O ij Jj>-I j^L) «JLs i\jj> jA^> oi 4jl 


Dan telah berkata Al-Hasan (Al-Hasan Al-Basri) kpd Mutorrif ibn 
'Abdillah: nasihatilah sahabat-sahabatmu. Maka dia menjawab: 
"sungguh aku takut mengatakan apa-apa yang tidak aku lakukan". 
Kata Al-Hasan: semoga Allah merahmatimul. Siapa diantara kita yang 
mengerjakan (semua) apa yang dia katakan! dan syaitan senang 
(kalau) ia sungguh-sungguh berhasil dalam hal ini, sehingga tiada 
seorang pun yang berani menyuruh perkara yang ma'ruf dan 
mencegah perkara mungkar. 

Oleh karena itu, perbaikan diri dan keluarga memang hal pertama yang 
harus dilakukan, namun bukan berarti ketika kita 'gagal' memperbaiki 
mereka berarti kita terbebas dari kewajiban ini. 

3. Menghinakan Diri dg Meninggalkan Dakwah 


J- 


JjJaj ll ^ Jp yO Jli 


"Tidaklah patut seorang mukmin itu menghinakan dirinya". Para 
shahabat bertanya: 'Bagaimana dia menghinakan dirinya?' Rasulullah 
saw menjawab: "Menerjunkan diri pada ujian yang dia tidak mampu 
menghadapinya". (Sunan Ibnu Majah (no. 4006), Sunan At Tirmidzi (no. 
2180), Musnad Imam Ahmad (no 22347), Ath Thabraniy, dan Al Baihaqi 
dari Hudzaifah, Imam Tirmidzi mengatakan bahwa hadits Hasan- 
gharib) 
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Ada yang menganggap hadits ini menjadi dalil bahwa tidak perlu 
melakukan aktivitas dakwah yang penuh dengan kesulitan dan bahaya, 
apalagi kalau mengancam keselamatan dirinya. Lebih jauh, mereka 
mengambil hadits ini sebagai rukhshah (keringanan syara') untuk 
meninggalkan sebagian kewajiban dan mengerjakan sebagian dari hal- 
hal yang diharamkan --demi menjauhkan diri, agar tidak terlibat dalam 
permasalahan yang penuh resiko- misalnya, perjuangan politik untuk 
menegakkan syariah & khilafah, maka menurut perkiraan mereka 
perjuangan ini akan membawa pelakunya kepada ancaman para 
penguasa; mulai dari penjara, dipecat dari pekerjaan, sampai 
penyiksaan secara fisik. 

Seharusnya, ketika membaca hadits ini, hendaknya juga dibaca hadits- 
hadits lain sehingga saat mengambil kesimpulan, maka kesimpulan 
tersebut bisa dipertanggungjawabkan keotentikannya menurut Islam. 
Sebagai contoh dalam riwayat dari Abu Sa'id r.a, Rasulullah saw. 
bersabda: 


jvl j vjjLS-t j# jos'aIji Jj^j u; ijJil °j&. y 

H JO aJJ| JIjlls JjJLj 'j Jlli 4j <uib Jj \j>\ 

JIjils ^bJl JjjLls I.aSJ) lOS"" (3 JjjLJ 01 b» 

^ 01 <3^1 


"Janganlah salah seorang diantara kalian menghinakan dirinya 
sendiri." Mereka (para sahabat) bertanya, "Wahai Rasulullah, 
bagaimana seseorang dari kami menghinakan dirinya sendiri?" Beliau 
menjawab: "Dia melihat satu perkara (yang seharusnya) dia 
mengucapkan satu perkataan karena Allah atas perkara terseut, lalu 
dia tidak mengatakan (pembelaan) kepadanya, maka Allah 'azza 
wajalla akan berkata kepadanya kelak di hari Kiamat; 'Apa yang 
mencegahmu untuk mengatakan begini dan begini!' lalu ia menjawab, 
'Saya takut terhadap manusia'. Maka Allah pun berfirman: 'Aku lebih 
berhak untuk kamu takuti'." (Sunan Ibnu Majah no. 3998, berkata Al 
Bushiri dalam Zawa'id (3/242): hadist inisanadnya shahih). 

Oleh karena itu, ungkapan Rasulullah saw. pada ujung hadits pertama : 

"jjJaj ^ li 3>ui ^ Jp jCj " ("Menerjunkan diri pada ujian yang 

dia tidak mampu menghadapinya") haruslah difahami secara syar'i 
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untuk menentukan apa sebenarnya batas kemampuan, dan tindakan 
apa yang dianggap oleh syara' "di luar kemampuan". 

Adapun hal-hal yang di luar kemampuan manusia, itu memang tidak 
diwajibkan syara' atasnya. Sesuai dengan apa yang tertera dalam surat 
Al Baqarah ayat 286: 

IfrZtj liJj iiJl V 


"Allah tidak membebani (sesuatu) pada seseorang, melainkan sesuai 
dengan kemampuannya". 


Oleh karena itu, tidak boleh membiarkan setiap individu menentukan 
sendiri batas kemampuan atau batas kesanggupan sesuai dengan 
keinginan hawa nafsunya. Tetapi yang menentukannya adalah syara' 
semata. Untuk pemahaman yang lebih lanjut, marilah kita menelaah 
kembali tafsir ayat 106 dari surat An Nahl yang berbunyi: 


jljt'yij yAil 4_LLsJ 4^5”"I yz *yi yz aDL JjjsS" yz 


"Siapa saja yang kufur kepada Allah setelah ia beriman, kecuali 
seseorang yang dipaksa sedangkan hatinya tetap teguh dengan iman". 

Imam Ibnu Katsir dalam tafsirnya menjelaskan: 

e- . _„ . . « 

tljiljl y’ sju, y>- L yi j Lo-p- 

aJs- aSjI Jlii tjjL-j <uU- aS)I J,l vilta iSLii 

iil JlS jUNL L^ka : Jli kuT" 

"jk Ijilc- jl" aJLp 


"Orang-orang Musyrik Ouraisy menangkap 'Ammar bin Yasir, lalu 
mereka menyiksanya sampai ia hampir-hampir menuruti sebagian 
keinginan mereka. Kemudian ia adukan hal tersebut kepada Nabi saw. 
"Bagaimana kau mendapati hatimu?", tanya beliau. "Tetap teguh 
dengan Iman", jawabnya. Lalu Rasulullah bersabda: "Kalau mereka 
mengulangi lagi perbuatannya, maka ulangilah sikapmu itu". [Tafsir 
Ibnu Katsir, Juga Tafsir Ath Thabari (14/122), juga diriwayatkan oleh Al 
Baihaqi dalam Sunan Ash Shughro (2/458), juga Al Hakim dalam al 
Mustadrok, dia katakan shahih menurut syarat Bukhory dan Muslim, 
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disepakati oleh Adz Dzahaby, Abu Nu'aim juga meriwayatkannya dalam 
Hilyatul Auliya (4/322)] 

Ibnu Katsir kemudian menambahkan: 


S.ULI td)l 4Jl Jijl 

^L) 44P <4)1 (1)15" US~ t ( JztaX^»o (1)1 aJ 

^Ip- <u> < !?<Jl ayS- <4 (jjijtaj 

; Jiji rt-^JLp- (jli <4)L 1)1 t^>-1 «Ajt (3 

cL^Ztbij L^-4« ^-S^J !•? «pI A^lS*" ^ <4)lj !.4^-1 cA^-l 

o Laap <4) I 


(1)1 j^ztjl <L«_Lw<^3 aJ Jli U. (_jjL/2j'yi jjj ^yi i^JJaSj 

V<4) I ^ I <A^4<o I . ?<4) I IX»^ 

viJJ^ ooU jj*j Ijjl IjJI a»Ua^i (Jjj .^c"! 

"Oleh karena itu, para Ulama telah sepakat bahwa seseorang yang 
dipaksa kufur, dibolehkan baginya menuruti keinginan pihak yang 
memaksanya, demi keselamatannya. Boleh juga ia menolak, seperti 
yang dilakukan Bilal r.a, yang menolak mengucapkan kata-kata kufur, 
walaupun mereka melakukan berbagai penyiksaan terhadapnya, 
hingga mereka meletakkan batu besar di atas dadanya ditengah terik 
matahari seraya memerintahkan Bilal supaya menyekutukan Allah, 
maka Bilal menolak permintaan mereka, Bilal hanya mengucapkan 
"Ahad, ahad" berkali-kali, sambil mengatakan: "Demi Allah, kalau aku 
tahu ada satu kata lain, yang akan menyebabkan kalian lebih marah, 
tentulah akan aku katakan!" radliyallahu 'anhu wa ardlahu (Allah 
meridloi Bilal, dan Bilal ridlo (atas ketetapan) Allah). 

Demikian juga yang dilakukan oleh Habib bin Zaid Al Anshari terhadap 
pertanyaan Musailamah Al Kadzdzab kepadanya: "Apakah engkau 
bersaksi bahwa Muhammad itu Rasulullah?" "Ya, benar", jawabnya. 
Kemudian Musailamah bertanya lagi: "Apakah engkau juga bersaksi 
bahwa aku ini Rasulullah? Dia menjawab: "Itu tidak pernah kudengar". 
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Lalu Musailamah menyiksanya dengan cara memotong-motong 
tubuhnya hidup-hidup (dicincang), sedangkan Habib bin Zaid tetap 
teguh dengan sikapnya itu. 

Ibnu Katsir menambahkan: 

LkS" (J,l jJj CO.S 

Jj>-l l*L>- yj <U)I t.lj.aLj-1 Jli 

"Lebih utama dan lebih baik bagi seorang Muslim tetap teguh 
memegang agamanya, sekalipun akhirnya ia dibunuh, seperti yang 
dikatakan juga oleh Al Hafidz Ibnu 'Asakir dalam menulis catatan 
biografi Abdullah Ibn Hudzafah As Sahmi salah seorang shahabat...". 

Bertolak dari penjelasan tersebut di atas, maka seorang Muslim tidak 
boleh meninggalkan fardlu atau melakukan perbuatan haram/maksiat, 
kecuali apabila dihadapkan kepada suatu cobaan yang sungguh- 
sungguh tidak sanggup ditanggungnya. Batas kemampuan dan 

kesanggupan itu adalah apa yang disebut oleh syari'at Islam dengan 
istilah "Al Ikraahul Mulji'", yaitu paksaan yang mendorong seorang 
muslim untuk melanggar ketentuan hukum syara', yang ia benar-benar 
disiksa/disakiti. Atau, ia mengira dengan pasti bahwa ia akan disiksa 
dengan siksaan yang sangat mengkhawatirkan kematiannya atau 
menyebabkan kelumpuhan, misalnya patah tulang-tulangnya, 

tubuhnya dicincang dan sebagainya. Siksaan semacam itu yang dapat 
menimpa seseorang akan memberinya rukhshah untuk mengerjakan 
sebagian perbuatan haram/maksiat dan bukan setiap perbuatan 

maksiat yang diharamkan. Itupun dengan syarat: tidak mendorongnya 
untuk melakukan perbuatan haram lainnya yang lebih besar atau yang 
serupa dengannya. Misalnya, ia dipaksa menjadi mata-mata, disuruh 
membunuh orang, atau melakukan homoseks dengan nara pidana dan 
lain lain. 

Oleh karena itu, seorang muslim tidak boleh meninggalkan fardlu atau 
mengerjakan hal-hal yang haram, hanya karena rasa takut dihina, 
dipenjara, atau setelah disiksa dengan siksaan yang ringan, atau karena 
ingin mempertahankan pekerjaannya, menyelamatkan hartanya, dan 
sebagainya. Sebab, semua ini masih termasuk dalam batas kemampuan 
manusia dan bukan di luar kemampuannya. Juga, hal seperti itu belum 
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sampai kepada batas "al Ikraahul Mulji'", seperti yang telah dijelaskan 
di atas. 

Kalau saja setiap masalah yang memberatkan diri seorang Muslim 
terdapat rukhshah baginya untuk meninggalkan semua fardlu 
/kewajiban dan mengerjakan perbuatan-perbuatan haram /maksiat, 
tentulah Islam tidak dapat tegak di bumi ini. Bahkan, tidak akan pernah 
muncul suatu umat yang berjuang secara terus menerus. 

Marilah bercermin dengan sejarah kaum Muslimin yang 
memperjuangkan Islam dengan susah payah di masa Rasulallah saw, 
sebagaimana yang diceritakan Al Quran sendiri, yaitu: 



"Sesungguhnya Allah berkenan menerima taubat Nabi, kaum Muhajirin 
dan Anshar yang mengikuti Nabi (dalam perang Tabuk), di saat 
(mereka) menghadapi kesusahan" (QS At Taubah 117). 

Tentang kejadian ini, Imam Ibnu Katsir berkata: "Mereka telah keluar 
ke perbatasan Syam pada tahun terjadinyaa perang Tabuk, di saat 
panas membara, dalam keadaan susah-payah yang hanya Aliahlah 
yang mengetahuinya. Mereka sangat menderita, sehingga telah 
sampai kepada kita bahwa kadang-kadang dua orang laki-laki 
membelah satu buah korma untuk dimakan bersama. Kadang-kadang 
ada sekelompok orang yang mengambil satu buah korma, lalu masing- 
masing mengunyamnya dan meneguk airnya, lantas digilirkannya 
kepada yang lain". 

Tentang sikap pengorbanan dalam melakukan amar ma'ruf dan nahi 
munkar, terdapat banyak hadits dari Rasulullah saw yang 
mengharuskan adanya sikap yang demikian itu, antara lain sabdanya: 

4^li jjli- ji (J^ (^ r JJ JIS* 

"Penghulu syuhada' adalah Hamzah bin Abdul Muthallib, dan orang 
yang berkata di hadapan seorang penguasa yang zalim, lalu dia 
memerintahkannya (pada kemakrufan) dan melarangnya (terhadap 
kemunkaran), kemudian penguasa itu membunuhnya." (H.R. al-Hakim, 
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Al Mustadrak, 3/215, At Thabrani dalam Al Mu'jamul Kabir, 3/151, Al 
Haitsami dalam Majma'uz Zawaid, 7/205, Al Hakim menyatakan 
sanadnya shahih menurut kriteria Bukhari dan Muslim, Maktabah 
Syamilah) 


ji jli jU tJdj sJSaJIL! (jjlj 

kU-Jij aJjLs 


"Siapa saja yang menyaksikan kemunkaran, hendaknya mengubahnya 
dengan tangannya. Jika tidak mampu, maka hendaknya dengan 
lisannya, jika tidak mampu hendaklah dengan hatinya (mengingkari dg 
hati, menunjukkan sikap tidak suka) dan itu adalah selemah - lemah 
iman." (H.R. Muslim, no. 49, Sunan Abu Dawud, no. 1140, 4340; Sunan 
Tirmidzi no. 2173; Sunan An Nasa'i VI11/111; dan Sunan Ibnu Majah No. 
4013) 

Imam Nawawi menjelaskan hadits ini sebagai berikut: "Adapun sabda 
beliau: "Hendaklah kalian mengubahnya", itu merupakan perintah 
wajib yang telah disepakati oleh seluruh umat tanpa kecuali. Perintah 
amar ma’ruf dan nah i munkar ini telah ditetapkan dalam Al Quraan, As 
Sunnah dan Ijma' umat. Juga, dapat dikategorikan dalam penyampaian 
nasehat, yang tidak lain adalah pangkal agama". 

Sistem pemerintahan sekuler yang sedang berkuasa di negeri-negeri 
kaum muslimin saat ini adalah kemunkaran, bahkan itulah pangkal 
kemunkaran yang senantiasa menghalangi pelaksanaan perbuatan 
ma'ruf (kebaikan), menghalangi tegaknya aturan-aturan Allah SWT, dan 
selalu mengembangkan dan melindungi kemunkaran. Oleh karena itu, 
walau apapun resikonya, pangkal kemungkaran ini wajib diubah 
dengan aktivitas dakwah dan merubah pemahaman umat, 
sebagaimana telah dicontohkan Rasulullah saw, bukan dengan teror 
fisik dan kekerasan. 

4. Mengasingkan Diri: 

(3yi!l cii-lj :Jli pjb ^ ols ;d~ls ... 

di-Si c-Jij ojil ^ 


... Aku kembali berkata; "Jika saat itu tidak ada jama'atul muslimin dan 
juga tidak ada pemimpin (Islam)?". Beliau menjawab: "Kamu 
tinggalkan seluruh firqah (kelompok/golongan) sekalipun kamu harus 
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menggigit akar pohon hingga maut menjemputmu dan kamu tetap 
berada dalam keadaan itu (berpegang kepada kebenaran)". (HR 
Bukhoriy, no 3338, Muslim, no. 3434) 

Sehingga mereka memahami saat tidak adanya khilafah, maka tidak 
wajib untuk menegakkan khilafah, namun hendaklah ber 'uzlah 
(mengasingkan diri). 

Berkaitan dengan hadits ini, Syaikh Abdul Hamid Ja'bah dalam kitab Al 
Ahzab Fil Islam, hal 202 -203 menjelaskan bahwa jika tidak ada 
khilafah/imam maka yang pertama harus mereka lakukan adalah 
meneguhkan aqidah Islam mereka dan berpegang teguh dengan 
hukum-hukumnya, kemudian berupaya untuk mengubah kondisi yang 
buruk tersebut dengan da'wah dan bersabar atas kesulitannya. 

Adapun perintah untuk menjauhi seluruh firqah/kelompok tersebut, 
adalah untuk seluruh firqah yang dijelaskan Rasul dalam kalimat 
sebelumnya, yakni: 


0-13 . ^>-3 (Jli je>- 

/ I ('f ^ o ^ o[ F ^ t s j jl ^ -^ * ^ x 0< f ^ O ^ q *• \l** 2 ^ s s 

-Uj '-A J13 4JLSO 

SjijJ Lg_lil ji-44'-^-' (Jl «13-3 ^kj JU J*i jj-l 




... Saya (Hudzaifah) bertanya lagi, "Apakah setelah kejahatan tersebut 
akan timbul lagi kebaikan?" beliau menjawab: "Ya, akan tetapi di 
dalamnya ada "dukhn" 1 (kotoran) Aku bertanya lagi; "Apa 
kotorannya?". Beliau menjawab: "Yaitu suatu kaum yang memberi 
petunjuk tanpa mengikuti petunjukku, kamu mengenalnya tapi 
sekaligus kamu ingkari". Saya bertanya lagi, "Apakah setelah kebaikan 
ini timbul lagi kejahatan?" beliau menjawab: "Ya, yaitu para penyeru 
yang mengajak ke pintu jahannam. Siapa yang memenuhi seruan 
mereka maka akan dilemparkan kedalamnya"... 

Oleh sebab itu, kelompok/firqah yang harus dijauhi adalah semua 
kelompok yang menyeru bukan kepada Islam dengan landasan 'aqidah 


aILp La Vj C ' jj djjh Vj C 16 * ; ._jg. -a" 'j o' ll* 

y- jZ.< f ' g ■ -g l' 


21 



Islam, yakni kelompok apapun yang landasannya hanyalah fanatisme 
(ashobiyyah) golongan, kesukuan, kebangsaan dan kepentingan 
duniawi semata yang hanya bertujuan semata-mata untuk meraih 
kekuasaan. Inilah yang disifatkan Rasulullah dengan "suatu kaum yang 
memberi petunjuk tanpa mengikuti petunjukku" dan "para penyeru 
yang mengajak ke pintu jahannam". Dan ini jelas berbeda dengan 
kelompok yang berupaya menegakkan Islam dengan asas 'aqidah Islam 
dan senantiasa terikat dengan hukum Islam dalam langkah-langkah 
dakwahnya. Tentu dua kelompok ini tidak bisa disamakan, Allah sendiri 
membedakan mereka dengan firman-Nya: 

jjJjtLo UL-ll j 15" ^,55" 015" ^55 


Maka apakah orang yang beriman seperti orang yang fasik (kafir)? 
Mereka tidak sama. (Q.S As Sajadah : 18) 




Maka apakah patut Kami menjadikan orang-orang Islam itu sama 
dengan orang-orang yang berdosa (orang kafir)? Mengapa kamu 
(berbuat demikian): bagaimanakah kamu mengambil keputusan? (Q.S. 
Al Qalam : 35-36) 


Lebih dari itu, Allah justru memerintahkan adanya kelompok/golongan 
yang melakukan 'amar ma'ruf nahi munkar dengan firman-Nya: 




Dan hendaklah ada di antara kamu segolongan umat yang menyeru 
kepada kebaikan, menyuruh kepada yang makruf dan mencegah dari 
yang munkar; merekalah orang-orang yang beruntung. (Q.S Ali Imran : 
104) 

Yang dimaksud dalam ayat ini adalah yakni 

kelompok/golongan dari kaum muslimin (Tafsir Ath Thabari). Ayat ini 
menunjukkan dengan jelas akan wajib adanya kelompok dakwah yang 
menyeru kepada kebaikan (yakni Islam, dalam tafsir Jalalain), yang 
menyuruh kepada yang makruf dan mencegah dari yang munkar. Dan 
aktivitas ini tentu tidak sama dengan apa yang disebut Rasul sebagai: 
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"suatu kaum yang memberi petunjuk tanpa mengikuti petunjukku" dan 
"para penyeru yang mengajak ke pintu jahannam". 


5. Zaman Senantiasa Berubah Menjadi Lebih Buruk: 


Ijjllj ijg>~ C4_^a "yZi 0-l*J OUj P ^jlj V 4 jLs t 



Bersabarlah kalian semuanya, karena sesungguhnya tidak berialu suatu 
zaman atas kalian kecuali zaman setelahnya lebih buruk dari zaman 
sebelumnya hingga kalian menjumpai Rabb kalian. (HR. Bukhory, no. 
6541) 

Sehingga mereka berkesimpulan tidak ada gunanya melakukan upaya 
perbaikan, bahkan berputus asa, kemudian diam dari aktivitas 
melakukan perubahan. 

Al Hafidz Ibnul Jauzi (wafat 597 H) dalam kitabnya Kasyful Musykil Min 
Haditsi As Shohihain menyatakan: 


-Lp 4jl \jjb ‘tsrj L« Jjli (J 13 jl 

i_JljcSl ^Lp ol OLajJl Jjjtil J 2*^2 


i_JJLj 4 PJj O jA ^lp 

J-wU j->L jLajJl yA (3L Laj jjyLil 


Jika berkata seseorang, bagaimana sisi (pemahaman) hadits ini 
sedangkan kami mengetahui bahwa sesungguhnya setelah masa Al 
Hajjaj (Bin Yusuf Ats Tsagafi) adalah masa 'Umar Bin Abdul Aziz maka 
keadilan meluas dan zaman menjadi baik, maka jawabannya adalah 
bahwa hadits (kalam) tersebut adalah pada ghalibnya (yakni pada 
umumnya, bukan berarti tidak ada sama sekali zaman yang lebih baik 
dari sebelumnya), (pada umumnya) setiap tahun akan mati suatu 
sunnah dan akan hidup suatu bid'ah, akan makin sedikit 'ilmu dan 
makin banyak kebodohan, dan akan makin lemah keyakinan, dan 
sangat jarang terjadi datangnya zaman yang dipuji. 

Al Hafidz Ibnu Hajar dalam Fathul Bary juga mengutip sebuah 
pemaknaan hadits tersebut: 
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L il Jp P 1^2 4 jI>t y? i' 4jjS"jOj' Ooj'yu Ojii 01 

(3 JO^aj j^_Ls ^jssJ^j 3^ L* lis t ^J> iOJ- 5 jj OjlLl>ciJl j^jss 

J_ 


^ O O 0 


Hadits ini mengandung pengertian bahwa yang dimaksud dengan 
zaman yang disebutkan adalah zaman shahabat, atas dasar bahwa 
merekalah yang diajak bicara maka hal tersebut khusus untuk mereka, 
adapun (masa) setelah mereka maka berita (hadits) ini tidak ditujuan 
untuk mereka. 


Masih dikitab yang sama Ibnu Hajar memaparkan suatu penjelasan 
lain: 


0^3 C j l' ^lp j y9«Jl 0 1 0 Ol J 01 

jjo-p j-r* & 3 j t ^i.o-'y' 3 A«j oii' jj^p 

OlOjJl 2jl->w2Jl <us OJ' OlOjJlj t 'j-O’yLij .Lp 

. 3j"® OjJaJi J_jp <u!p aJLSI 4JjlS aj^j (_^0Jl 


Sesungguhnya yang dimaksud hadits tersebut dengan keutamaan 
suatu masa adalah keutamaan yang dihimpun suatu masa 
dibandingkan yang dihimpun suatu masa yang lain, maka 
sesungguhnya pada masa Hajjaj masih terdapat didalam masa 
tersebut para sahabat yang hidup, pada masa 'Umar Bin Abdul Aziz 
mereka (para shahabat) banyak yang wafat, dan zaman yang 
didalamnya banyak sahabat adalah lebih baik dari zaman setelahnya 
karena perkataan Rasulullah saw sebaik - baik masa adalah masaku. 

Pemahaman diatas sejalan dengan riwayat As Sya'bi dari Masruq dari 
Abdullah ia berkata: 


Jf\ ioJ 3i u! a& Oli' ^jS\ CftP 1 3*3 VI }^ A V 

^.SjIOpj j^-SjloIp 3^3 lyi $¥)) Cf) s-Oap-' UIp 
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jiji'yi \JL>- 4 ?“^ ^ ^ 44*4 ji-$344®j 



Tidaklah akan datang satu tahun, kecuali tahun tersebut lebih jelek 
dari sebelumnya, Aku tidak bermaksud mengatakan bahwa suatu 
tahun lebih baik dari pada tahun lainnya, dan seorang amir (pemimpin) 
lebih baik dari amir lainnya. Akan tetapi ulama'-ulama', orang-orang 
pilihan, dan para ahli fikih kalian telah banyak yang wafat, kemudian 
kalian tidak mendapatkan ganti mereka, hingga datang orang-orang 
yang menggunakan qiyas (analogi dalam masalah agama) 
berdasarkan akal semata". (HR. Ad Darimi, no . 190) 

Oleh sebab itu, dengan mengambil pemaknaan yang manapun, hadits 
ini tidak bisa menjadi alasan untuk berputus asa atau merasa lelah 
dalam melakukan aktivitas perubahan. Lebih dari itu, yang dihisab 
Allah swt bukanlah perubahan masyarakat yang terjadi, namun yang 
dihisab adalah upaya, keseriusan, kesabaran dan keikhlasan seseorang 
dalam melakukan proses perubahan, seandainya yang dihisab adalah 
"hasil" dakwahnya niscaya Nabi Nuh as yang dakwahnya lebih dari 900 
tahun tidak akan mendapatkan pahala yang besar karena Beliau "tidak 
berhasil" mengajak umatnya beriman kecuali hanya sebagian kecil dari 
mereka. 


Kalau toh umat tidak berhasil "diperbaiki" atau kita tidak menjumpai 
hasil upaya perubahan ini, maka ini bukan alasan untuk berpangku 
tangan dari aktivitas melakukan perubahan, Rasulullah saw bersabda: 


0^3 Luio-i ^UJi ji ojijjLa kiii ijjj^j 

l^lilaJ Ij^Lil ijlj 01 ^r“4il 1 jl IjaLj 


"Janganlah kalian menjadi orang yang suka mengekor orang lain. 
Kalian mengatakan Jika manusia menjadi baik, maka kami juga akan 
berbuat baik. Dan jika mereka berbuat zhalim, maka kami juga akan 
berbuat zhalim. 1 Akan tetapi mantapkanlah hati kalian, jika manusia 
berbuat baik kalian juga berbuat baik, namun jika mereka berlaku 
buruk, janganlah kalian berbuat zhalim." (HR Tirmidzi, no 1930) 
Berkata Abu Isa: Ini merupakan hadits hasan gharib tidak kami ketahui 
kecuali melalui jalur ini. 
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Disisi lain sebenarnya Allah telah memberikan kabar gembira bahwa 
umat ini akan menjadi baik kembali, diantara berita tersebut adalah: 


Dari Abdullah bin 'Amru, beliau berkata: 


jj l\ iL,j Jji-j jji~ £ UIL: 

Jl ^cXaJ I <uip ^Jl!^ ls ^ 5 

^*j £tXjsJ OJ-i <uLp ^JLSl LS^ 5 ^JLH 




Suatu ketika kami berada bersama Rasulullah saw sedang menulis, 
yaitu di saat beliau ditanya tentang dua kota, manakah yang lebih 
dahulu dibuka; Qostantinopel atau Rum? Maka Rasulullah Shallallahu 
'alaihi wa Salam pun menjawab: "Kota yang lebih dahulu dibuka adalah 
kota Hiroclus (Qostantinopel) " 

Hadit ini diriwayatkan oleh Imam Ahmad, Ad-Darimi, Ibnu Abi Syaibah 
dalam Al-Muhson, Abu Amr Ad-Dani di dalam As-Sunanul Waridah fil- 
Fitan (hadits-hadits tentang fitnah), Al-Hakim dan Abdul Ghani Al- 
Maqdisi dalam Kitabul llmi. Abdul Ghani menyatakan bahwa hadits ini 
hasan sanadnya. Sedangkan Imam Hakim dalam al Mustadrak menilai 
hadits ini shahih menurut syarat Bukhory & Muslim. Penilaian Al-Hakim 
itu disetujui oleh Imam Adz-Dzahabi. Kata Rumiyyah dalam hadits di 
atas maksudnya adalah Roma, ibu kota Italia sekarang ini, 
sebagaimana bisa kita lihat di dalam Mu'jamul Buldan. 

Dari Abdullah bin Bisyr Al Khats'amy dari bapaknya bahwa bahwa ia 
mendengar Rasulullah bersabda: 

1 

Sungguh Qostantinopel akan ditaklukkan, maka sebaik - baik amir 
adalah amirnya dan sebaik - baik pasukan adalah pasukan tersebut 
(yang menaklukkannya) (Al Haitsami, Ghayatul Maqshud fi Zawaidil 
Musnad, 2/174, juga dikeluarkan Ahmad, 4/335, juga Ibnu Abi Syaibah, 
AL Bazzar dan Thabrani, perowinya tsiqat) 
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"Sesungguhnya Allah menghimpun bumi untukku lalu aku melihat 
timur dan baratnya dan sesungguhnya kekuasaan ummatku akan 
mencapai yang dihimpunkan untukku..." (HR. Muslim, Abu Dawud, 
Tirmidzi) 

Hadits - hadits diatas dan banyak hadits yang lain memberi kabar 
gembira bahwa syari'ah dan khilafah dengan izin Allah akan tegak 
kembali, tertaklukkannya Qostantinopel terjadi lebih dari 700 tahun 
setelah masa Rasul, ditaklukkan dengan upaya cerdas, ikhlas dan 
bersungguh - sungguh oleh Sultan Muhammad Al Fatih pada masa 
kekhilafahan Turki Utsmani dengan persiapan ruhiyyah dan madiyyah 
yang optimal. Adapun Roma, sampai sekarang belum tertaklukkan, 
maka tidak diragukan lagi bahwa kemenangan kedua mendorong 
adanya kebutuhan terhadap Khalifah yang tangguh. Hal inilah yang 
telah diberitakan oleh Rasulullah Shallallahu ’alaihi wa sallam melalui 
sabdanya: 




... Kemudian akan ada Khilafah yang sesuai dengan tuntunan kenabian, 
kemudian beliau diam . 

(HR Ahmad, hadist itu juga dirwayatkan oleh Al-Hafidzh Al-Iraqi di 
dalam Mahajjatul-Qarbi ila Mahabbatil-Arab (11/17). Selanjutnya Al- 
Hafidz mengatakan :"Status hadits ini shahih"). 

Setelah memahami bahwa proses perubahan itu haruslah kita yang 
melakukankannya secara aktif (tentunya tetap bersandar kepada Allah 
SWT), dan bahwa proses ini hanyalah upaya kita seoptimal mungkin 
dalam rangka menjemput apa yang telah dijanjikan oleh Allah SWT, 
maka masih ada hal yang perlu di luruskan berkaitan dengan 
bagaimana proses perubahan itu kita lakukan, yakni: 

6. Perubahan Harus Dilakukan Secara Bertahap ( Tadarruj ) 

Ada beberapa pemahaman mengenai tadarruj (bertahap), yakni 

Pertama, menerapkan syariat Islam secara bertahap, yakni 
menerapkan atau mengakui hukum kufur yang dianggap dekat dengan 
syariat Islam sebagai tahapan untuk menerapkan syariat Islam secara 
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sempurna. Contoh dari tadarruj model ini adalah melibatkan diri 
dengan sistem kufur untuk mengubah sedikit demi sedikit hukum 
negara menjadi hukum Islam; mereka menganggap parlemen kufur 
sebagai wasilah untuk melakukan perubahan sistem, meskipun mereka 
juga memahami bahwa parlemen demokratik bertentangan dengan 
Islam secara diametrical. 

Kedua, menerapkan sebagian syariat Islam, dan "berdiam diri" 
terhadap sebagian hukum-hukum kufur untuk sementara waktu, 
sampai tibanya waktu untuk menerapkan syariat Islam secara 
sempurna. Misalnya, bagi yang terlibat dalam sistem kufur, mereka 
diam, bahkan melibatkan diri dalam aturan-aturan kufur dengan alasan 
untuk mengubah hukum-hukum kufur secara bertahap. 

Ketiga, tadarruj kadang-kadang juga berhubungan dengan pemikiran- 
pemikiran yang menyangkut 'aqidah, misalnya demokrasi Islam, 
sosialisme Islam, dan lain sebagainya. Kadang-kadang juga 
berhubungan dengan masalah hukum syariat, misalnya, seorang wanita 
muslimah mengenakan jilbab yang tidak panjang -sebatas lutut-, 
hingga tiba waktunya mengenakan jilbab yang sempurna. Tadarruj 
kadang-kadang juga berkaitan dengan sistem, misalnya, adanya 
keinginan sebagian gerakan Islam yang memasukkan anggotanya ke 
dalam parlemen kufur, atau jabatan-jabatan kenegaraan kufur, sebagai 
tahapan untuk menuju sistem yang Islam. Tadarruj, juga diartikan 
sebagai upaya untuk menerapkan hukum syariat dan berdiam diri 
terhadap hukum-hukum kufur, dengan harapan semakin lama akan 
semakin banyak hukum Islam yang diterapkan, hingga seluruh sistem 
berubah sesuai dengan syariat Islam. 

Alasan-Alasan Tadarruj 

Sebagian kaum muslim yang berpendapat bahwa perubahan harus 
dilakukan secara bertahap mengajukan beberapa argumentasi sebagai 
berikut; 

Pertama, al-Qur'an diturunkan secara berangsur-angsur dan bertahap, 
bukan dengan cara serentak. 

Kedua, dalam penetapan hukum atas beberapa kasus, syara' juga 
melakukannya secara bertahap. Contohnya adalah kasus pelarangan 
riba dan khamer. Mereka menyatakan bahwa pelarangan riba dan 
khamer dilakukan secara bertahap, bukan secara langsung. Untuk itu, 
dalam menerapkan aturan-aturan Allah SWT boleh dilakukan secara 
bertahap, dan tidak harus secara serentak. 
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Inilah argumentasi-argumentasi yang diketengahkan oleh sebagian 
gerakan Islam yang membolehkan gagasan tadarruj. argumentasi- 
argumentasi di atas adalah tidak tepat karena: 

Pertama, benar, al-Qur'an memang diturunkan secara bertahap bukan 
serentak. Allah SWT menurunkan al-Qur'an sesuai dengan kejadian dan 
perkara yang terjadi agar ia semakin menguatkan hati kaum muslim. 
Ayat-ayat yang diturunkan oleh Allah SWT pertama kali berhubungan 
dengan masalah keimanan, surga dan neraka, baru kemudian masalah 
halal dan haram. Namun, ini tidak bisa dipahami bahwa bolehnya kaum 
muslim mengambil sebagian ajaran Islam dan meninggalkan ajaran 
yang lainnya. 

Kaum muslim di awal-awal Islam senantiasa mengikatkan diri dan 
menjalankan apa yang diturunkan kepada mereka secara sempurna, 
tidak secara bertahap. Ketika Allah SWT baru menurunkan 5 ayat, 
mereka langsung mengerjakan 5 ayat tersebut secara sempurna tidak 
bertahap, mereka tidak pernah mengerjakan 2 ayat saja dulu, dan 
meninggalkan 3 ayat yang lain, dengan alasan tadarruj atau dengan 
alasan al-Qur'an diturunkan secara bertahap. 

Para pengusung gagasan tadarruj memahami bahwa al-Qur'an 
diturunkan secara bertahap, sehingga ketika semua ayat telah 
sempurna diturunkan kepada kaum muslim, maka kaum muslim boleh 
mengaplikasikannya secara bertahap sejalan dengan cara 
diturunkannya al-Qur'an. Akibatnya, sebagian hukum boleh 
diaplikasikan terlebih dahulu, sedangkan yang lain tidak diaplikasikan; 
meskipun hukum yang ditinggalkan itu telah diturunkan kepada 
mereka. Pemahaman semacam ini jelas-jelas keliru. Sebab, aplikasi 
hukum ketika hukum sudah diturunkan secara sempurna, tidak ada 
hubungannya dengan periode turunnya al-Qur'an, akan tetapi 
berhubungan dengan ahkaam takliifiy dan ahkaam al-wadl'iy, dan 
prinsip istitha'ah (kemampuan). Jika hukum itu telah diturunkan, maka 
kaum muslim wajib melaksanakan hukum tersebut sesuai dengan 
syarat-syaratnya (hukum taklifiy dan wadl'iy, istitha'ah). 

Saat ini ketentuan Allah telah diturunkan secara sempurna, sehingga 
tidak dibenarkan secara syar'iy kita hanya melaksanakan sebagian 
hukum Islam dan meninggalkan hukum Islam yang lain dengan alasan 
tadarruj. Sebab, kaum muslim mesti melaksanakan seluruh ketentuan 
Allah SWT tanpa terkecuali. Allah SWT berfirman: 
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jliijJuJt IjAoJ Vj Sio p-blJl (3 ljL>ol Ijl^T L^jl L> 

0^ jip ^3 1\ 


"Wahai orang-orang yang beriman masuklah kamu kepada Islam 
secara menyeluruh. Dan janganlah kamu mengikuti langkah-langkah 
setan. Sesungguhnya setan itu musuh yang nyata bagi kamu." (Qs. al- 
Baqarah [2]: 208). 

Dalam menafsirkan ayat ini, Imam Ibnu Katsir menyatakan: 


Ijiz>-L> j! (jOU./? Ll 4j S^Lp JjjL 

j 


i U; . . L- .t 


"Allah Ta'ala berkata memerintahkan hamba-hambaNya yang mukmin 
dan membenarkan RasulNya agar mengambil semua sisi (keyakinan) 
Islam dan syari'atnya, dan mengerjakan seluruh perintahNya dan 
meninggalkan seluruh laranganNya segenap kemampuan mereka 
melakukan yang demikian." (Ibnu Katsir, Tafsir Ibnu Katsir, 1/247). 

Al Hafidz As Syuyuthi (wafat 1505 M) dalam Tafsir Jalalain menyatakan: 

(j Ju { 'kiiS' } 

{Kaffatan (secara keseluruhan)} adalah 'hal' (keterangan) dari (as 
silmi/ Islam) yakni (masuk) dalam seluruh syariat-Nya tanpa kecuali. 

Sulthonul 'Ulama 'Izzuddin Ibnu 'Abdissalam (wafat 660 H) dalam 
tafsirnya menyatakan: 

l$J aS~L" J,l jl t 4PIkil J,l AjIp { zj'lS' } 


{Kaffatan (secara keseluruhan)} kembali kepada keta'atan atau kepada 
pengokohan masuk kedalamnya (keta'atan). 

Wahbah Az Zuhaili, dalam Tafsir Al WasTth menyatakan: 


o'jk^ai\S' O'* ic^ol>o>-U 
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sispir r i£^i iJ/OJ ^Lwy^jlj 

UjJlj L/jJlj 415”" ^l^i-l “1/J ts.JjA^--j 4 JJI i_jL^j 

.jJiaJlj 


Yang dimaksud dengan "as silmi" dalam ayat ini adalah : al Islam, maka 
wajib atas orang yang beriman kepada Islam sebagai din (agama) untuk 
ber'amal dengan semua cabang-cabang dan hukum-hukumnya, maka 
tidaklah beriman orang yang mengamalkan sebagian hukum-hukumnya 
seperti sholat dan puasa, dan meninggalkan (dengan yakin) sebagian 
hukum yang lain seperti zakat, jihad, dan memutuskan perkara dengan 
kitabullah dan hudud-Nya, dan meninggalkan semua keharaman dan 
menolak khamr, riba, zina, suap dan kedzoliman. 

Imam al-Nasafiy dalam Madaarik al-Tanzil wa Haqaaiq al-Ta'wiil 
menyatakan: 

(3 jy WiSl (Jl>- <UP U 2 «Jj ^ } 

0) ^IS' ^y> jl t 

oUlkil j 


{Kaffatan (secara keseluruhan)} janganlah keluar seorangpun dari 

ketaatan adalah haal (Jl>-) dari dlomir (kata ganti) dalam kata 

"udkhulu", dan bermakna "jaml'an" (keseluruhan) atau dari kata "as 
silmi" karena dia ( kaffatan ) adalah muannats, seolah olah mereka 
diperintahkan semua untuk masuk dalam ketaatan semuanya. 

Diriwayatkan dari Ikrimah bahwa ayat ini diturunkan pada kasus 
Tsa'labah, 'Abdullah bin Salam, dan beberapa orang Yahudi. Mereka 
mengajukan permintaan kepada Rasulullah saw agar diberi ijin 
merayakan hari Sabtu sebagai hari raya mereka. Selanjutnya, 
permintaan ini dijawab oleh ayat tersebut di atas. 

Imam Abu Ja'far at Thabariy dalam Tafsirnya, Jami'ul Bayan ft Ta'wilil 
Qur'an menyatakan: 
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9^» C^L^I £y^r- J-«-*-5'j C^L^I p-^>- 
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"sesungguhnya penafsiran (ta'wii) ayat di atas merupakan perintah 
kepada orang-orang beriman untuk menolak semua yang bukan hukum 
Islam; perintah untuk menjalankan semua syari'at Islam; dan larangan 
mengabaikan satupun hukum -hukumnya." 

Dengan demikian, turunnya al-Qur'an secara berangsur-angsur sama 
sekali tidak menunjukkan adanya tadarruj, atau kebolehan kaum 
muslim melakukan perubahan (penerapan Islam) secara bertahap, juga 
tidak boleh kaum muslim menerapkan hukum kufur sebagai tahap 
untuk melaksanakan syariat Islam secara sempurna. 

Adapun dalam konteks aplikasi hukum, maka seluruh hukum yang 
dibebankan kepada setiap kaum muslim harus dijalankan oleh setiap 
kaum muslim tanpa pengecualian. Misalnya, sholat, zakat, puasa, 
nikah, dan lain sebagainya. Demikian juga, jika aplikasi suatu hukum 
disandarkan kepada partai atau kelompok Islam, maka pelaksanaannya 
tergantung pada keberadaan partai atau jamaah. Misalnya, kewajiban 
menegakkan kembali Khilafah Islamiyyah. Hukum-hukum ini tidak akan 
bisa diaplikasikan tanpa keberadaan sebuah jama'ah atau partai politik 
Islam. Sebab, kewajiban ini hanya bisa dipikul oleh kelompok atau 
gerakan Islam. Bila aplikasi suatu hukum tergantung pada eksistensi 
negara, maka pelaksanaan hukum tersebut digantungkan kepada 
negara, semisal hukum - hukum tentang gencatan senjata, damai, 
perang, utusan, pengaturan kepemilikan umum, hudud, jinayat dll, 
semua ini adalah kewajiban negara untuk melaksanakannya. 

Kedua, adapun mengenai kasus pelarangan khamer dan riba, maka 
siapa saja yang mengkaji masalah ini secara jernih dan mendalam akan 
berkesimpulan bahwa tidak ada tadarruj dalam kasus tersebut. Lebih 
dari itu, kasus ini sama sekali tidak boleh digunakan sebagai dalil untuk 
membenarkan gagasan bathil semacam tadarruj. 

Ayat-ayat yang berhubungan dengan hukum khamer adalah sebagai 
berikut; 
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LL^S^j ^oLdJ iiUjoj jjT fl jJji-\ i yt' ^£JjjjLLo 

^ 4 ^ lir? j-J^' 


"Mereka bertanya kepadamu tentang khamer dan judi. Katakanlah, 
pada keduanya itu terdapat dosa besar dan beberapa manfaat kepada 
manusia. Tetapi dosa keduanya lebih besar." (Qs. al-Baqarah [2]: 219). 


Ini adalah ayat pertama yang berbicara tentang khamer. Setelah itu 
turunlah ayat kedua: 


U ly&j J>. ^ ijiiT jjiJl 14J1 u; 


"Hai orang-orang yang beriman, janganlah kamu sholat sedang kamu 
dalam keadaan mabuk, sehingga kamu mengerti apa yang kamu 
ucapkan." (Qs. an-Nisaa' [4]: 43). 


Sedangkan ayat terakhir yang menetapkan keharaman khamer secara 
tegas adalah firman Allah SWT: 


^ Cr *.y jiii & jjiJi ugif u; 


"Sesungguhnya khamer, berjudi, berkorban untuk berhala, mengundi 
nasib dengan panah adalah perbuatan keji termasuk perbuatan setan, 
maka jauhilkah perbuatan-perbuatan itu agar kamu mendapatkan 
keberuntungan." (Qs. al-Maa'idah [5]: 90). 

Inilah ayat-ayat yang dijadikan dalil keharusan untuk melakukan 
perubahan secara berangsur-angsur ( tadarruj). Berdasarkan 
keseluruhan ayat ini mereka berargumentasi bahwa pada awalnya 
khamer diperbolehkan bagi kaum muslim berdasarkan ayat yang 
pertama. Selanjutnya, kebolehan khamer tersebut dipersempit; yakni 
janganlah mengerjakan sholat dalam kondisi mabuk. Artinya, kaum 
muslim masih diperbolehkan minum khamer, akan tetapi mereka 
dilarang sholat dalam kondisi mabuk. Setelah itu, turunlah ayat yang 
secara tegas mengharamkan khamer. Mereka menambahkan lagi, 
khamer adalah penyakit masyarakat. Sedangkan jalan untuk 
mengenyahkan penyakit ini dilakukan secara berangsur-angsur dan 
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bertahap. Walhasil, kisah pelarangan khamer memberikan satu 
pelajaran bagi kaum muslim, agar dalam mengenyahkan penyakit 
masyarakat atau melakukan perubahan harus ditempuh secara 
bertahap, bukan secara serentak. Inilah argumentasi-argumentasi 
sebagian kaum muslim yang membolehkan tadarruj. 

Bila ayat-ayat di atas dikaji dengan pemahaman dan istinbath yang 
benar, maka siapapun tidak pernah berkesimpulan bahwa generasi 
awal Islam telah melakukan tadarruj. Apabila ayat-ayat tadi 
diperhatikan dengan pandangan yang syar'i, maka tidak akan 
ditemukan tahapan apapun di dalam pengharaman khamer. Sebab, 
tidak ada hukum atas khamer sebelum turunnya ayat yang 
mengharamkannya. Artinya, sebelumnya khamer itu dibiarkan, atau 
maskut 'anhu (didiamkan) meskipun mereka melakukannya, sampai 
turunnya ayat yang ketiga, ini diperkuat oleh hadits dari 'Umar bin 
Khattab r.a: 


ii-ll isii vjU 5 pA 3 d & J 41 J 1 p, jil pA f J- Jjj lis 

3 ii j J4IJ1 p> Jiil p' i 3 p 

i ijiT ^.isi l^i u; } aP\ j zy\ pp isii dus p-\ 

dp Uil A 5lSb { h&Jl l£lj 

3<Lp ^PUi (_£jiSsi ji-Jlj 4*>liaJl IjjJjSj i 4*>\iaJl fbl lil itluj 
(3 ( jjJl Aj'yi llili IjLj 3 li j*-ilSS jLal <u!p C-oyb 

3«-p (JlJ jlib ‘tip ooyb J^p sijLoJl 
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p aIsi 




Ketika turun ayat yang mengharamkan khamer, Umar berdoa; "Ya 
Allah, berilah penjelasan kepada kami tentang khamer dengan 
penjelasan yang memadai!" Maka turunlah ayat yang terdapat dalam 
surat Al Baqarah. Lalu Umar dipanggil dan ayat tersebut dibacakan 
kepadanya. Umar lalu berdoa lagi; "Ya Allah, berilah penjelasan kepada 
kami tentang khamer dengan penjelasan yang memadai!" Maka 
turunlah ayat yang terdapat dalam surat An Nisa': 'Hai orang-orang 
yang beriman, janganlah kamu shalat sedang kamu dalam keadaan 
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mabuk...'. Saat waktu shalat tiba, penyeru Rasulullah s.a.w menyerukan 
'Janganlah kamu shalat, sedangkan kamu dalam keadaan mabuk'. Lalu 
Umar dipanggil dan ayat tersebut dibacakan kepadanya. Setelah itu 
Umar berdoa lagi; "Ya Allah, berilah penjelasan kepada kami tentang 
khamer dengan penjelasan yang memadai!" Maka turunlah ayat yang 
terdapat dalam surat Al Maidah. Umar pun dipanggil dan ayat tersebut 

dibacakan kepadanya, ketika sampai (Maka 

berhentilah kamu (dari mengerjakan pekerjaan itu) , Lantas Umar r.a 
berkata; "Kami berhenti, kami berhenti!." (HR. An Nasa'i dalam Sunan 
Al Kubro, Ahmad dalam musnadnya, Al Hakim dalam Al Mustadrok, 
Abu Nu'aim dalam al Hilyah, Al Hakim menyatakan hadits ini shahih 
menurut syarat Bukhary dan Muslim, disepakati oleh Adz Dzahaby) 

Pendiaman atas status hukum khamer ini bisa disimpulkan dari 
perkataan Umar bin Khattab ra yang berulang-ulang: ‘Wahai Allah, 
jelaskanlah bagi kami hukum khamer dengan penjelasan yang 
memadai’. Dari riwayat ini bisa disimpulkan bahwa hukum khamer 
didiamkan (maskut 'anhu ) meskipun para shahabat melakukannya. 
Sayidina Umar terus memohon agar Allah menjelaskan hukum khamer 
dengan penjelasan yang memuaskan, dimana sebelumnya didiamkan 
kebolehannya sebelum turunnya ayat yang pertama. Beliau terus 
memohon meskipun telah diturunkan ayat yang pertama dan yang 
kedua. 

Bukti lain bahwa penerapan Islam tidak boleh bertahap adalah bahwa 
setelah khamr diharamkan (yg sebelumnya didiamkan, yang berarti 
boleh), maka tidak ada tenggang waktu sedikitpun untuk penerapan 
hukum ini. 


1 . 


Al-Bukhari telah meriwayatkan dari Anas bin Malik ra., beliau 
berkata: 


* ^ ^ *** ** 

jji Juli uJ j^3~\ jl ijLii oT t jJtj 

jo 9 #/ o 0 g. s /e- * 

1 ", vjjs li t Lg-Sli JI Ij 


"Aku pernah menuangkan minuman dari fadlih zahw (minuman 
keras dari perasan kurma segar) dan tamr (minuman keras dari 
perasan kurma kering) kepada Abu 'Ubaidah, Abu Thalhah dan 
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Ubay bin Ka'b, tiba-tiba seseorang datang sambil berkata; 
"Sesungguhnya khamr telah diharamkan." Lantas Abu Thalhah 
berkata; "Wahai Anas, bangunlah dan tumpahkanlahl." Maka aku 
pun menumpahkan khamr tersebut." 

2. Ibnu JarTr telah meriwayatkan dari Abu Buraidah dari bapaknya, 
beliau berkata; Ketika kami sedang duduk-duduk menikmati 
minuman di atas pasir, pada saat itu kami bertiga atau berempat. 
Kami memiliki kendi besar dan meminum khamr karena masih 
dihalalkan. Kemudian aku berdiri dan ingin menghampiri Rasulullah 
saw. Lalu aku mengucapkan salam kepada beliau, tiba-tiba 
turunlah ayat tentang keharaman khamr: Wahai orang-orang yang 
beriman sesungguhnya khamr dan judi..., sampai akhir dua ayat 
yaitu: Maka berhentilah kamu (dari mengerjakan pekerjaan itu). 
(QS. 5 : 90). Maka aku datang kepada sahabat-sahabatku (yang 
sedang minum khamr) dan membacakan ayat tersebut kepada 
mereka sampai pada firman Allah: Maka berhentilah kamu (dari 
mengerjakan pekerjaan itu). Dia (perawi hadits) berkata, "Sebagian 
di antara mereka minumannya masih ada di tangannya, 
sebagiannya telah diminum, dan sebagian lagi masih ada di 
wadahnya." Dia berkata, "Sedangkan gelas minuman yang ada di 
bawah bibir atasnya, seperti yang dilakukan oleh orang yang 
membekam (gelasnya masih menempel di bibirnya), kemudian 
mereka menumpahkan khamr yang ada pada kendi besar mereka 
seraya berkata, "Ya Tuhan kami, kami telah berhenti." 

Dari riwayat diatas jelas, walaupun khamr sebagian sudah diminum, 
sebagian belum, dan gelas untuk meminumnya masih menempel 
dibibir mereka, begitu ayat tentang haramnya khamr turun, mereka 
langsung meninggalkannya. 

Bukti yang lain adalah kisah-kisah futuhat yang dilakukan oleh para 
shahabat. Dahulu kala, futuhat Islam dilakukan hanya dengan berjalan 
kaki. Saat itu banyak negeri-negeri dibuka. Pada waktu itu manusia 
berbondong-bondong masuk ke dalam agama Allah. Kaum Muslim yang 
membuka negeri itu tidak mempedulikan ke-Islaman saudara-saudara 
mereka yang masih baru, dan tidak membiarkan mereka minum 
khamer melalui tahapan sebagaimana 'tahapan' yang telah dilewati 
dalam pengharaman khamer. Artinya, setelah turun ayat pelarangan 
khamer, para shahabat tidak pernah membolehkan kaum muslim 
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meminum khamer dengan alasan pelarangan khamer itu dilakukan 
secara bertahap. Hukum terakhir adalah hukum yang ditegakkan, 
bukan hukum yang telah dihapus atau dianulir. 

Padahal, kondisi saat itu sangat menuntut mereka untuk memberikan 
keringanan kepada saudara-saudaranya yang baru masuk Islam. 
Namun, para shahabat tetap melarang kaum muslim -meskipun baru 
masuk Islam—untuk meminum khamer. Ini menunjukkan bahwa, 
ketika mereka menerapkan hukum, mereka hanya berpatokan pada 
ayat yang terakhir turun, tidak melakukannya secara bertahap. 

Sesungguhnya, tadarruj merupakan pembahasan baru yang dipicu oleh 
keadaan sulit dan kerasnya situasi. Mereka berusaha menghadapi 
situasi dakwah yang sulit ini dengan cara menundukkan nash-nash 
syara' di bawah keinginan dan kondisi yang sulit. Metodeologi berfikir 
mereka menjadi terbalik. Mereka telah menetapkan tadarruj terlebih 
dahulu, baru kemudian dicarikan argumentasi syar'iynya. Mereka 
beranggapan bahwa tadarruj adalah strategi yang paling mungkin. 
Namun mereka lupa, bahwa fakta bukanlah dalil syara', namun obyek 
yang harus dihukumi. 

Seandainya tadarruj diperbolehkan, maka kita bisa mengajukan 
pertanyaan kepada para penggagas tadarruj: Apakah boleh bagi kita 
mengambil hukum sebelum Islam dengan alasan tadarruj dalam 
penerapan hukum? 

Tentunya, orang yang beriman kepada Allah akan menjawab dengan 
tegas: Tidak! Alasannya, hukum pengharaman khamer adalah qath'i, 
dan secara syar'i kita tidak boleh merujuk kembali kepada hukum 
sebelumnya, dengan alasan tadarruj. Jika kita melaksanakan hukum 
sebelumnya -membolehkan meminum khamer-, kemudian secara 
bertahap diharamkan, berarti kita telah melaksanakan apa yang tidak 
diperintahkan Allah SWT kepada kita. Sebab, kita hanya diperintahkan 
untuk mengambil ketetapan hukum yang paling akhir, bukan hukum 
sebelumnya. Inilah (pendapat) yang dianut oleh orang-orang terdahulu 
dan kemudian. Tentang kasus riba, pembahasannya semakna dengan 
pembahasan khamr. 

7. Perubahan Harus Dimulai Dari Mengubah Negeri-Negeri 
Muslim Menjadi Daulah Islamiyyah, Kemudian Baru 
Membentuk Khilafah Islamiyyah 

Gagasan semacam ini merupakan turunan dari cara berfikir tadarruj. 
Akibatnya, mereka melupakan nash-nash syara' sharih yang berbicara 
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tentang strategi perubahan serta keharusan untuk hanya menegakkan 
sistem pemerintahan Islam, Khilafah Islamiyyah tanpa melalui tahapan 
non syar'iy. Mereka menetapkan strategi ini lebih karena mengacu 
kepada fakta dan kondisi yang ada, bukan berdasarkan pemikiran 
syar'iy dan pertimbangan strategis yang mendalam dan matang. 
Anehnya, mereka menyatakan bahwa strategi ini lebih realistis dan 
mudah, daripada langsung menegakkan Khilafah Islamiyyah. 

Padahal, menegakkan secara langsung Khilafah Islamiyyah merupakan 
strategi yang paling efisien, ampuh, dan memperpendek masa transisi 
reformasi. Dalam teori transformasi, ada sebuah adagium, "Apakah 
strategi yang diterapkan itu bisa memperpendek masa transisi, 
reformasi atau malah memperpanjang." Mengangkat pemimpin- 
pemimpin di negeri-negeri Islam merupakan langkah yang secara 
obyektif malah memperpanjang transisi reformasi, bukan malah 
memperpendek. Selain itu, kekuatan kaum muslim akan terpecah belah 
dalam berbagai nation yang justru memudahkan kapitalisme global 
untuk menguasai kaum muslim dan mengarahkan arah reformasi kaum 
muslim di setiap negeri Islam. Dengan begitu, kapitalisme global akan 
lebih mudah dalam mengontrol dan menghancurkan kekuatan kaum 
muslim yang telah tercerai berai itu. 

Selain malah memperpanjang proses dan transisi reformasi, perjuangan 
untuk mengubah negeri-negeri Islam menjadi "Daulah Islamiyyah" 2 , 
justru akan melanggengkan paham nasionalisme dan negara bangsa. 
Dalam kondisi seperti ini, justru akan sangat sulit melawan konspirasi 
internasional yang dilancarkan oleh AS dan sekutu-sekutunya. Jika kita 
menengok kembali sejarah kehancuran kaum muslim, nasionalisme 
adalah senjata ampuh yang mereka gunakan untuk menggerogoti 
Khilafah Islamiyyah dan eksistensi kaum muslim sebagai umat wahidah, 
bahkan sampai sekarang senjata ini masih menancap ditubuh umat 
Islam. 

Benar, dalam tataran perjuangan atau aktivitas, maka dakwah harus 
dilakukan dimana kita berada. Ketika kita di Indonesia, maka konteks 
aktivitas kita adalah di Indonesia, bukan di Malaysia. Namun demikian, 
secara konsepsi perjuangan di negeri ini juga harus diarahkan untuk 


2 Ini istilah mereka untuk menggambarkan sistem "Islamy" yang bukan 
khilafah, sehingga boleh ada banyak "Daulah Islamiyyah", sebenarnya 
istilah Daulah Islamiyyah adalah istilah yang boleh dan benar yang 
maknanya sama dengan Khilafah Islamiyyah 
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menegakkan sistem pemerintahan yang syar'iy yakni Khilafah 
Islamiyyah, bukan mendirikan "Daulah Islamiyyah"; atau dipersiapkan 
untuk menyongsong tegaknya Khilafah Islamiyyah di negeri yang lain. 
Sebab, sistem ini ("Daulah Islamiyyah") jelas-jelas bertentangan dengan 
nash-nash sharih yang mengharuskan kaum muslim hidup di bawah 
naungan Daulah Khilafah Islamiyyah. 

Dengan kata lain, pada tataran idealitas dan konsepsi, setiap gerakan 
Islam harus hanya mengusung ide-ide, dan strategi Islamiy ideal. 
Sedangkan dalam tataran praktis, setiap gerakan Islam harus 
memfokuskan aktivitasnya di tempat di mana ia tinggal. Yang tidak 
dibenarkan adalah, mengubah idealitas hanya karena kita berada di 
sebuah daerah tertentu. 

Terakhir, gagasan untuk mengubah negeri-negeri Islam baru kemudian 
menegakkan khilafah Internasional, adalah gagasan yang secara 
normative jelas-jelas melanggar ketentuan syara'. Gagasan ini sama 
saja telah menghalalkan sesuatu yang diharamkan dengan alasan 
tadarruj. Padahal, bukankah sistem Khilafah merupakan sistem final 
yang telah ditetapkan oleh Rasulullah; dan bukankah tidak ada tadarruj 
di dalamnya? Apakah kita akan memperjuangkan sistem yang tidak 
Islamiy, sebagai tahapan menegakkan sistem Khilafah Islamiyyah? 
tentu tidak! Sebab, jika kita membenarkan gagasan semacam ini, sama 
artinya kita telah membolehkan sesuatu yang jelas haram, dan 
melakukan sesuatu yang diharamkan oleh Allah SWT. Dengan kata lain, 
sama artinya kita telah mengiyakan gagasan tadarruj yang bathil itu. 
Bukankah Rasulullah saw telah menolak Tsa'labah, 'Abdullah bin Salam, 
dan beberapa orang Yahudi yang mengajukan permintaan kepada 
Rasulullah saw agar diberi ijin merayakan hari Sabtu sebagai hari raya 
mereka? Bukankah ini merupakan dalil yang sangat sharih agar kita 
tidak menempuh sedikitpun jalan keharaman dengan alasan tadarruj? 

8. Perubahan Harus Dimulai dari Individu, 
Keluarga, Masyarakat, baru Negara 

Gagasan semacam ini juga tidak lepas dari metodologi berfikir tadarruj. 
Pengusung gagasan ini menganggap bahwa masyarakat itu tersusun 
dari individu. Atas dasar itu, mengubah masyarakat harus dimulai dari 
individu, keluarga, dan seterusnya. 

Kesalahan dari gagasan ini terletak pada asumsi dasarnya. 
Sesungguhnya, asumsi bahwa masyarakat itu tersusun dari individu, 
dan perubahan masyarakat tergantung dari individunya, adalah asumsi 
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yang keliru. Sebab, masyarakat tidak hanya tersusun oleh individu, 
akan tetapi juga disusun oleh pemikiran, perasaaan, dan aturan. 
Bahkan, ketiga hal inilah yang akan menentukan perubahan 
masyarakat, bukan individunya. Lebih dari itu, perubahan perilaku 
individu juga ditentukan oleh perubahan pemikiran dan perasaannya. 
Atas dasar itu, perubahan apapun, baik individu dan masyarakat harus 
dimulai dari adanya perubahan pemikiran dan perasaannya. 

Demikian juga mengenai masyarakat. Sebuah masyarakat tidak akan 
berubah sebelum pemikiran, perasaan dan aturan yang tumbuh di 
dalamnya berubah. Jika yang kita bicarakan adalah perubahan menuju 
masyarakat Islam, maka masyarakat kufur tidak akan berubah menjadi 
masyarakat Islam sebelum pemikiran dan aturan yang diterapkan 
berubah. Meskipun individu-individunya seluruhnya beragama Islam, 
namun selama aturan yang diterapkan di dalamnya bukan aturan Islam, 
maka masyarakat itu tetap disebut masyarakat kufur. Bahkan, 
meskipun seluruh individunya memahami Islam dan tergerak untuk 
mengubah sistem tersebut, namun selama sistem aturannya tidak 
berubah maka masyarakat di dalamnya tidak disebut sebagai 
masyarakat Islam. 

Dalam kitab Mausu'ah Al Fiqhiyyah (Wuzaratu Al Awqaf wa Al Syu'un al 
Islamiyyah bi al Kuwait), dijelaskan: 

jjSvJ Ajuij ^J£”" JIS 

Darul Harb: adalah setiap tempat yang nampak (diterapkan) 

didalamnya hukum-hukum kufur. 

jll' I4J O/J ^j\ p 

p j ^ ^ 

<AHsJ p 

Darul Islam: adalah setiap tempat yang nampak (diterapkan) 

didalamnya hukum-hukum Islam. Berkata Asy Syafi'iyyah ; (Darul Islam) 
adalah setiap tanah (tempat) yang nampak (diterapkan) didalamnya 
hukum hukum Islam - dan yang dimaksud dengan "nampak hukum - 
hukum Islam": semua hukum dari hukum - hukum Islam. 
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Mazhab Hanafi mendefinisikan Dar al-lslam dengan negeri yang 
menampakkan hukum-hukum Islam. 3 Mazhab Maliki 
mendefinisikannya dengan negeri yang simbol-simbol Islam atau 
dominasi simbol-simbol tersebut ditegakkan di dalamnya 4 . Mazhab 
Syafi'i mendefinisikannya dengan setiap tempat, yang penduduknya 
mampu mempertahankan diri dari serangan Musuh (Harbiyin) 5 . Para 
fuqaha' mazhab Syafi'i juga menambahkan, bahwa syarat Dar al-lslam 
itu penduduknya tidak harus Muslim, tetapi dianggap cukup jika negeri 
tersebut berada dalam kekuasaan imam (khalifah), dan ketundukan 
mereka 6 . Mazhab Hambali mendefinisikannya dengan negeri yang 
diduduki oleh kaum Muslim, dan hukum-hukum Islam diberlakukan di 
sana 7 . Dari sini bisa disimpulkan, bahwa jumhur fuqaha' menyatakan 
Dar al-lslam adalah negeri yang dipimpin oleh syariat Islam, dimana 
syariat tersebut ditegakkan di dalamnya. 

Oleh sebab itu, walaupun mayoritas individu yang ada di tengah-tengah 
masyarakat adalah kafir, akan tetapi selama aturan yang diberlakukan 
dan keamanan di negeri itu berada ditangan kaum muslim, maka 
masyarakat itu tetap disebut sebagai masyarakat Islam. Ini 
menunjukkan bahwa perubahan masyarakat harus dimulai dari 
perubahan aturan dan pemikiran yang ada di dalamnya. 

Dengan kata lain, perubahan masyarakat harus dilakukan dengan cara 
mengubah sistem aturan dan pemikiran mendasar yang dijadikan 
landasan oleh masyarakat tersebut. Di sisi yang lain, sebuah gerakan 
maupun partai tidak akan mampu mengubah semua individu yang ada 
di tengah-tengah masyarakat sejalan dengan prinsip-prinsip Islam, 
bahkan Rasulullah sendiri tidak mampu merubah masyarakat pada 
zamannya menjadi baik seluruh individunya. Keadaan semacam ini 


3 'Alauddin bin Mas'ud al-Kasani, Badai' as-Shana'i fi Tartib as-Syara'i, Dar 
al-Kitab al-'Arabi, Beirut, cet. II, 1982, juz VII, hal. 130. 

4 Syamsuddin Muhammad 'Arafah ad-Dasuqi, Hasyiyah ad-Dasuqi 'ala 
Syarh al-Kabir, Daral-Fikr, Beirut, juz II, hal. 188. 

5 Syamsuddin Muhammad bin Abi al-'Abbas ar-Ramli, Nihayah al-Muhtaj 
'ala Syarh al-Minhaj, Dar al-Fikr, Beirut, cet. terakhir, 1984, juz VIII, hal. 82. 
Syihabuddin bin Hajar al-Haitami, Tuhfat al-Muhtaj bi Syarh al-Minhaj, Dar 
al-Fikr, Beirut, juz IX, hal. 269. 

6 Ar-Rafi'i, Fath al-'Aziz, Syarh al-Wajiz, juz VIII, hal. 14. 

7 Ibn al-Qayyim al-Jauziyyah, Ahkam Ahl ad-Dzimmah, ed. Shubhi Shalih, 
Dar al-'llm li al-Malayin, Beirut, cet. 1,1983, juz I, hal. 366. 
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sudah merupakan sunnatullah yang telah digariskan oleh Allah SWT. 
Allah SWT berfirman: 

T L* 2^1 <dJl j.Ui 

"Sekiranya Allah menghendaki, niscaya kamu dijadikanNya satu umat 
saja, akan tetapi Allah hendak menguji kamu terhadap pemberianNya 
kepadamu..." (Qs. al-Maa'idah [5]: 48). 

Hal ini semakin memperkuat bahwa perubahan masyarakat tidak 
disandarkan pada perubahan individu-individunya, akan tetapi pada 
sistem aturan yang diberlakukan. 

Benar, Rasulullah saw berdakwah seorang diri, kemudian menghubungi 
para shahabat satu persatu. Akan tetapi, tidak boleh dipahami bahwa 
dakwah yang ditujukan oleh Rasulullah saw adalah dakwah yang 
ditujukan untuk hanya mengubah individu-individunya saja, sehingga 
jika individu ini berubah maka keluarga dan masyarakat pun juga akan 
berubah. Pemahamannya tidaklah demikian (bisa dilihat lagi pada 
pembahasan point 1). Sesungguhnya, individu-individu ini dipersiapkan 
oleh Rasulullah saw untuk melakukan perubahan di tengah-tengah 
masyarakat dengan jalan menyerang seluruh pemikiran, keyakinan dan 
aturan-aturan keliru yang berkembang di tengah-tengah masyarakat. 
Jadi watak perubahan yang ditanamkan oleh Rasulullah kepada para 
kadernya adalah perubahan yang bersifat sistemik, bukan individual. 

Di samping itu, Rasulullah saw juga mengutus para shahabat untuk 
menghubungi para pemimpin kabilah -sebagai representasi dari 
kekuatan masyarakat—dan menggalang dukungan dari mereka. 
Rasulullah saw juga melakukan thalabun nushrah kepada para 
pemimpin kabilah Arab untuk diminta kekuasaannya. Kenyataan ini 
semakin membuktikan bahwa dakwah untuk mengubah masyarakat 
kufur tidak dilakukan dengan konsens pada perubahan individunya 
belaka. Lebih dari itu, perubahan masyarakat harus dilakukan dengan 
cara mengubah sistem aturan yang ada di dalamnya sesuai dengan 
manhaj dakwah Rasulullah saw. Sedangkan dakwah Rasulullah saw, 
jelas-jelas menunjukkan bahwa beliau melakukan perubahan 
masyarakat dengan cara mengubah pemikiran, dan aturan yang ada di 
tengah-tengah masyarakat dengan cara mendirikan kekuasaan Islam. 

Sebuah kesalahan jika dakwah Rasulullah saw difokuskan hanya untuk 
mengubah individu, sehingga secara otomatis ada perubahan keluarga 
dan masyarakat. Dakwah Rasulullah saw tidak seperti itu. Dakwah 
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beliau tetap konsens untuk menyerang pemikiran, aturan, keyakinan 
dan tumbuh di tengah-tengah masyarakat. Sebab, pemikiran dan 
aturan adalah faktor utama penyusun masyarakat sekaligus penentu 
corak dari sebuah masyarakat. 

Manhaj Rasulullah dalam Mengubah Masyarakat 

Meraih kekuasaan dari tangan umat adalah thariqah/metode untuk 
menerapkan syariah Islam. Akan tetapi, cara untuk meraih kekuasaan 
dari tangan umat harus dilakukan sesuai dengan manhaj (metode) yang 
telah digariskan oleh Rasulullah saw. 

Di bawah ini adalah prinsip-prinsip dakwah Rasulullah saw untuk 
mengubah masyarakat kufur menjadi masyarakat Islamiy. 

1. Perjuangan harus dilakukan secara kolektif ( amal jama'iy) bukan 
individual. Perjuangan semacam ini bisa dituangkan dengan cara 
membentuk harakah, partai, maupun jama'ah yang bersendikan 
'aqidah Islam. 

Ini didasarkan pada contoh perjuangan Rasulullah saw dan para 
shahabat. Beliau saw dan para shahabat merupakan gambaran 
faktual sebuah perjuangan kolektif. 

Rasulullah saw berkedudukan sebagai pemimpin bagi kutlah 
(kelompok) shahabat, Beliau memimpin para shahabat untuk 
meruntuhkan rezim kufur saat itu. Di sisi lain, perjuangan 
menegakkan kembali sistem Islam tidak mungkin dipikul oleh 
gerakan individual, akan tetapi mutlak memerlukan sebuah 
perjuangan kolektif. Berdasarkan kaedah ushul fiqh, "Tidak 
sempurnanya suatu kewajiban kecuali dengan sesuatu maka 
sesuatu itu menjadi wajib.” 

2. Kelompok tersebut melakukan pembinaan anggota-anggotanya 
dengan tsaqafah Islam, selanjutnya melakukan interaksi dengan 
masyarakat. Ini ditujukan agar anggota kelompok tersebut 
memahami visi dan misi perjuangan, dan agar mereka melebur 
dengan 'aqidah dan tsaqafah Islam. Namun, kelompok tidak hanya 
melakukan pembinaan untuk anggota-anggotanya saja, akan tetapi 
ia harus membina umat agar umat memahami Islam dan mau 
mendukung perjuangan untuk melangsungkan kembali kehidupan 
Islam. 
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Dengan kata lain, partai Islam harus berjuang sejalan dengan 
manhaj dakwah Rasulullah saw, yang dimulai dari (1) pembinaan, 
(2) berinteraksi dengan masyarakat, (3) mengambil alih kekuasaan 
melalui umat. 

Rasulullah saw membina para shahabat di rumah Arqam. Beliau 
juga melakukan halaqah di tempat-tempat yang telah ditentukan. 
Pembinaan yang dilakukan oleh Rasulullah saw ditujukan untuk 
membentuk kepribadian Islam pada diri shahabat. Tidak hanya itu, 
pembinaan yang dilakukan oleh beliau saw juga ditujukan agar 
para shahabat mampu mendakwahkan Islam kepada 
masyarakatnya. 

Beliau dan para shabahat tidak henti-hentinya menyerang 
kebusukan aqidah-aqidah dan pranata jahiliyyah yang ada di 
tengah-tengah masyarakat. Beliau dan para shahabat sering 
menyinggahi pasar-pasar, Baitullah, dan tempat-tempat yang 
sering dituju oleh masyarakat, semuanya dalam rangka 
menjelaskan sistem yang rusak dan mengajak mereka tunduk 
terhadap sistem Islam. 

3. Gerakan/parpol Islam harus mempersiapkan pemikiran dan 
metode untuk menerapkan pemikiran tersebut kepada masyarakat 
sedetail dan serinci mungkin. Kelompok Islam tidak boleh hanya 
berbekal semangat belaka untuk melakukan perubahan di tengah- 
tengah masyarakat. 

Kelompok Islam harus bisa menggambarkan secara detail dan rinci 
bagaimana sistem pemerintahan, peradilan, politik luar negeri dan 
dalam negeri, sistem ekonomi, sistem hubungan social Islamiy dan 
lain-lain. Bahkan ia harus sudah mempersiapkan konstitusi Islam 
yang menggambarkan sistem Islam secara utuh. 

4. Partai atau kelompok tersebut hanya mendakwahkan pemikiran- 
pemikiran dan hukum-hukum yang lahir dari 'aqidah dan hukum 
Islam. Gerakan/partai tidak akan menerima pemikiran-pemikiran 
yang sudah disusupi oleh ideologi-ideologi, pranata, maupun tata 
nilai yang bertentangan dengan Islam. Gerakan/partai politik Islam 
juga tidak boleh tunduk dengan syarat-syarat yang tidak Islami. 
Sebagaimana Rasulullah juga menolak syarat yang bertentangan 
dengan hukum Islam yang ditawarkan Bani 'Amir lewat Firas bin 
Abdullah: 
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"bagaimana pendapatmu jika kami membai'at engkau atas 
perkara (kekuasaan) engkau, kemudian Allah memenangkan 
engkau atas orang yang menyelisihi engkau, apakah perkara 
(kekuasaan) itu menjadi milik kami sepeninggal engkau nanti? 
Rasul menjawab: perkara (kekuasaan) itu (urusannya) kembali 
kepada Allah, Dia memberikannya kepada yang dikehendaki-Nya. 
Maka dia (Firas) menjawab: apakah engkau mau menjadikan kami 
berhadapan dengan bangsa Arab karena (membela) engkau, lalu 
jika Allah memenangkan engkau (lantas) perkara (kekuasaan) 
untuk selain kami, tidak ada perlunya urusan engkau bagi kami. 
(Ibnu Hisyamj w. 213 H), Sirah Nabawiyyah, juz 1 hal 424) 

5. Perubahan yang diusung oleh gerakan tersebut haruslah berupa 
perubahan yang bersifat menyeluruh, bukan parsial. Perubahan 
harus diarahkan kepada perubahan sistem, bukan perubahan yang 
digantungkan kepada perubahan personal atau moral. 


Rasulullah saw Membangun Daulah Islamiyyah 
Tanpa Kekerasan Fisik 


Sebelum tegaknya Daulah (Negara) Islamiyah di Madinah, Rasulullah 
saw dan para sahabatnya menjalankan dakwah di kota Makkah tidak 
menggunakan kekerasan/fisik, bahkan saat mereka disiksa sekalipun 8 . 
Begitu juga tatkala muncul keinginan para sahabat untuk menggunakan 
kekerasan/perang, Rasulullah saw mencegahnya seraya bersabda: 


•? s J 1 ' O? « £ u* 


Ini bukan berarti bahwa jihad dalam arti fisik/perang tidak ada dalam 
Islam, namun aktivitas dakwah berbeda dengan aktivitas jihad, dimana 
aktivitas jihad memiliki hukum-hukum tersendiri, walaupun Daulah Islam 
belum tegak, kalau negeri kaum muslimin diserang musuh maka berlaku 
juga kewajiban jihad dalam makna perang fisik. 
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Aku diperintahkan untuk menjadi seorang pemaaf. Oleh karena itu, 
jangan memerangi mereka (HR. Ibnu Abi Hatim, an-Nasai, dan al- 
Hakim, dia mengatakan shahih menurut syarat Bukhory dan disepakati 
oleh adz Dzahaby). 

Lebih dari itu, tatkala kekuatan sudah dimiliki sekalipun, yakni ketika 
Rasulullah saw telah mendapatkan bai'at dari orang-orang Anshar di 
Aqobah dan mereka siap untuk memerangi orang-orang Quraisy di 
Mina, sebagaimana ucapan al 'Abbas bin 'Ubadah bin Nadhlah: 


\3s- ijl jjLl j 4 JJIJ 


Demi Allah yang mengutus engkau dengan al Hag, kalau Anda mau, 
sungguh akan kita tundukkan penduduk mina besok dengan pedang- 
pedang kami. Namun Beliau saw berkata kepada mereka: 

Jl } 


"Kita belum diperintahkan untuk (aktivitas) itu, tetapi kembalilah 
kalian ke hewan-hewan tunggangan kalian" (Ibnu Hisyam (w. 213 H), 
sirah Nabawiyyah, 1/448, HR. Ahmad dalam musnadnya) 

Beliau saw mempersiapkan dan melakukan aktivitas perang fisik 
setelah hijrah ke kota Madinah, menegakkan Daulah Islamiyah di sana 
dan Allah swt mengizinkan dan memerintahkan kaum muslimin untuk 
melakukan berbagai aktivitas fisik (militer) untuk melawan kekuatan 
kufur atau untuk membuka daerah-daerah kufur agar tunduk di bawah 
kekuasaan Daulah Islamiyyah. Allah swt berfirman: 


Telah diizinkan (berperang) bagi orang-orang yang diperangi, karena 
sesungguhnya mereka telah dianiaya. (QS. al-Hajj [22]: 39) 

Disamping itu, realitas menunjukan bahwa pemahaman, pemikiran, 
dan ideologi kufur yang ada di benak masyarakat tidak dapat diubah 
dengan kekuatan fisik, tetapi hanya dapat diubah dengan mengubah 
pemikiran, perasaan dan keyakinan masyarakat dengan Islam, hingga 
terwujudlah kehendak masyarakat/rakyat untuk mengubah sistem 
hidup yang tengah berlangsung menjadi sistem syariat Islam. Inilah 
pendapat yang kami ambil. 

Namun demikian, ada sebagian kaum muslimin yang menganggap 
bahwa metode untuk melakukan perubahan masyarakat- yakni 
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menegakkan Daulah Islamiyah -yang akan menerapkan sistem syariat 
Islam secara total -adalah dengan jalan kekerasan (fisik). Salah satu 
argumentasi yang dilontarkan adalah hadits dari 'Ubadah bin Shamit 
tentang baiat Aqabah I, dimana beliau berkata: 


oujj aj Jji ^ u~\jj oi aUi 'jH i V 013 


... serta agar kami tidak mencabut urusan (kekuasaan) dari ahlinya 
kecuali jika kalian melihat kekufuran yang terang-terangan, yang pada 
kalian mempunyai alasan yang jelas dari Allah. (HR. Bukhory) 

Mereka juga berdalil dengan hadist: 


OjlOaJj Oji-O^JJ 4 ('■4-1 
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"Sebaik-baik pemimpin kalian adalah mereka mencintai kalian dan 
kalian mencintai mereka, mereka mendo'akan kalian dan kalian 
mendo'akan mereka. Dan sejelek-jelek pemimpin kalian adalah mereka 
yang membenci kalian dan kalian membenci mereka, mereka mengutuk 
kalian dan kalian mengutuk mereka." Beiiau ditanya, "Wahai 
Rasulullah, tidakkah kita memerangi mereka dengan pedang?" maka 
beliau bersabda: "Tidak, selagi mereka mendirikan shalat bersama 
kalian. (HR. Muslim) 

Muhammad Fu'ad Abdul Baqy, menjelaskan bahwa maksud hadits 
diatas adalah tidak bolehnya seseorang keluar dari ketaatan kepada 
khalifah walaupun khalifah tersebut dzalim atau fasik, selama khalifah 
tidak merubah dasar-dasar Islam 9 , dalam hadits sebelumnya selama 
khalifah tidak melakukan kekufuran (kemaksiyatan 10 ) yang nyata 
dimana kemaksiyatan tersebut dinyatakan oleh ayat atau hadits shahih 


y» iczi 3 b> J' j' jOOJ' p ^ (Shahih 

Muslim dg Tahqiq Muhammad Fuad Abdul Baqy, 3/1480 - Maktabah 
Syamilah) 

10 114 J&. Jl* (An Nawawi, Syarh Shahih Muslim, 12/229) 
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yang tidak mengandung takwilan lain 11 . Dengan hadits ini, mereka 
berpandangan bahwa tatkala seorang penguasa sudah tidak lagi peduli 
dengan penerapan sistem hukum Islam -malah menerapkan sistem 
hukum kufur- maka dibolehkan mengangkat senjata (pedang) 
menghadapi penguasa tersebut. 

Namun bila kita cermati, tahqiqul mcmath (fakta obyektif 
diterapkannya dalil tersebut), hadits diatas menyoroti penguasa yang 
ada di dalam dar al-lslam (khilafah), yang dibai'at sesuai dengan bai'at 
syar'iy. Apabila penguasa (Khalifah) melakukan kesalahan dalam 
menerapkan hukum Allah dengan jalan mengabaikannya, atau malah 
memerintah kaum muslimin dengan hukum-hukum kufur, maka kaum 
muslimin dibolehkan untuk memeranginya (melakukan perubahan 

# o A, 

secara fisik). Dari frasa \jy jl y\ (kecuali jika kalian melihat 

kekufuran yang terang-terangan) dapat difahami bahwa hadits 
tersebut berbicara tentang penguasa muslim yang melakukan 
kekufuran yang nyata, salah satunya adalah akan memasukkan hukum 
yang jelas-jelas kufur dalam pemerintahannya 12 , jadi hadits diatas 
berbicara dalam konteks Daulah Islamiyah yang ingin diubah menjadi 
dar al-kufr. 

Hal tersebut tidak berlaku di dar al-kufr, karena penguasa di dar al- 
lslam (Khalifah) amat berbeda realitasnya dengan penguasa yang ada di 
dar al-kufr. Para penguasa -meskipun mereka itu Muslim - yang ada 
saat ini adalah orang-orang yang tidak menjalankan sistem hukum 
Islam, bahkan berpijak pada sistem hukum kufur. Mereka bukanlah 
Imam atau Khalifah bagi seluruh kaum muslimin sedunia. Bahkan 
mereka umumnya menolak institusi Khilafah atau Daulah Islamiyah. 
Keadaan semacam itu serupa dengan kondisi kota Makkah ketika 
Rasulullah saw dan para sahabatnya menjalankan dakwah, dan 
berupaya untuk menegakkan Daulah Islamiyah. Dan waktu itu 
Rasulullah saw bersama sahabatnya tidak menggunakan 
kekerasan/fisik dalam perjuangan mewujudkan syariat Islam di tengah- 
tengah kehidupan. 


V jt 5 jT ’jja: (Ibnu Hajar, Fathul Bary, 13/8) 

12 Yasin bin ‘AJi, Cf- j ^(> 
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Adapun adanya riwayat bahwa di Makkah pun Rasulullah melakukan 
aktivitas fisik, yakni menghancurkan berhala, sebagaimana riwayat dari 
Ali r.a dia berkata: 


J jloj jJ, Jbal i_Lji ( ja>- a-Ip Aiit 
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Aku dan Nabi saw berjalan sehingga kami tiba di Ka'bah, kemudian 
Rasulullah saw berkata kepadaku; "Duduklah!" Lalu beliau naik ke atas 
pundakku dan aku berdiri untuk menggendong beliau, namun ketika 
beliau melihat aku lemah (tidak kuat) beliau turun, dan Nabi saw 
mendudukkan dirinya untukku seraya berkata: "Silahkan naik ke atas 
pundakku!" Ali berkata; "Maka aku menaiki pundak beliau." Ali 
berkata; "Kemudian beliau berdiri menggendongku." Ali berkata; 
"Terbayang dipikiranku seandainya aku mau niscaya aku sampai ke 
atap langit, kemudian aku naik ke atas ka'bah dan di atasnya terdapat 
patung berwarna kuning atau tembaga, maka aku menghancurkan 
patung-patung yang ada disebelah kanannya, sebelah kirinya, 
dihadapannya dan dibelakangnya, sehingga ketika aku 
merobohkannya, Rasulullah saw bersabda kepadaku; "Lemparkan dia, " 
kemudian aku melemparkannya sehingga pecah seperti botol botol 
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yang pecah, lalu aku turun dan berjalan bersama Rasulullah saw 
dengan tergesa-gesa sampai kami menghilang diperumahan karena 
khawatir bertemu dengan seseorang (melihat perbuatan kami)" (HR. 
Ahmad, ath Thabary, Ibnu Abi Syaibah, Al Hakim). 

Hadits ini menjadi dalil bagi bolehnya melakukan aktivitas 
fisik/kekerasan dalam dakwah. Akan tetapi hal ini kurang tepat karena: 

1. Al Hafidz Adz Dzahaby dalam at Talkhish menyatakan: 


Jtilj UuAj", (sanadnya bagus namun matan/redaksinya 

munkar). Hal ini karena tidak masuk akal Nabi saw melakukan 
amalan yang disyari'atkan kemudian diikuti setelahnya dengan 
sembunyi-sembunyi karena takut manusia, padahal Rasulullah saw 
mengatakan tentang kaum Quraisy sesuatu yang lebih sulit dari 
pada aktivitas memecah berhala, beliau mencaci berhala-berhala 
mereka, membongkar aib keyakinan mereka, ..., kalau aktivitas 
beliau ini merupakan manhaj/metode untuk mengubah fakta, 
mengapa tidak diulang-ulang, dan tidak menonjol dalam siroh 
beliau? 


Hadits tersebut, jikalau shahih sekalipun sebagai hadits yang terjadi 
di Makkah sebelum hijrah ke Madinah, maka hadits ini tidak keluar 
dari sifatnya sebagai satu peristiwa yang tidak bisa dijadikan 
manhaj/metode perubahan, karena beliau hanya melakukan sekali 
dengan sembunyi-sembunyi, tidak beliau ulang-ulangi, dan tidak 
beliau minta shahabat untuk melakukannya. 


2. Adapun kalau mereka menggunakan hadits riwayat Imam Muslim 
dari Abu Najih 'Amr bin 'Abasah As-Sulamiy ra, ia berkata : 

L Jlj c0) Ijlj C— 
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Pada masa jahiliyah dulu, saya mengira bahwa manusia ketika itu 
berada dalam kesesatan. Mereka tidaklah memiliki sesuatu pun 
(yang patut dibanggakan), mereka saat itu menyembah berhala. 
Lalu saya mendengar tentang sosok seorang laki-laki di Makkah 
yang sedang menyampaikan beberapa kabar berita. Kemudian aku 
duduk di atas hewan tungganganku. Saya mendatangi Rasulullah 
saw, saat itu Rasulullah SAW, masih sembunyisembunyi dan 
dianiaya oleh kaumnya. Saya merasa iba, lalu aku menemuinya dan 
bertanya, "Siapa tuan?" Beliau menjawab: "Seorang Nabi." Aku 
bertanya lagi, "Apa Nabi itu ?" Beliau menjawab: "Allah telah 
mengutusku." Aku bertanya lagi, "Engkau diutus dengan apa?" 
Beliau menjawab: "Aku diutus untuk menyambung tali silaturahmi, 
menghancurkan berhala, dan agar Allah ditauhidkan dan tidak 
dipersekutukan...." 

Kalau dikatakan: dapat difahami bahwa menghancurkan berhala itu 
dituntut syara', maka Rasulullah melakukannya di Makkah (seperti 
riwayat pertama), saat belliau mampu melakukannya yakni saat 
kaum Quraisy lengah, maka hal ini tidaklah aneh. 

Jawabannya adalah: kalaupun dianggap pemahaman demikian 
benar, maka itu khusus untuk kasus menghancurkan berhala, tidak 
untuk setiap aktifitas fisik/kekerasan, alasannya adalah riwayat 
Imam Ahmad yang sudah kami sebutkan, dimana Rasulullah 
melarang menyerang penduduk Mina pasca bai'at Aqabah II, 
padahal mereka mampu dan shahabat meminta izin. 


3. Hadits tentang menghancur berhala diriwayatkan dalam banyak 
jalan, dengan redaksi berbeda-beda, dan para 'ulama berselisih 
tentang hal tersebut. Sebagian mereka menyatakan kejadian 
tersebut terjadi sebelum hijrahnya Nabi, sebagian menyatakan 
terjadi setelah hijrahnya Nabi, sebagaimana diriwayatkan oleh Ibnu 
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Abi Syaibah, tanpa menyebutkan secara sembunyi-sembunyi dan 
takut kelihatan orang Quraisy. Dari Ali bin Abi Thalib: 
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A/cu dan Nabi saw berjalan sehingga kami tiba di Ka'bah, kemudian 
Rasulullah saw berkata kepadaku; "Duduklah!" maka akupunduduk di 
sisi ka'bah, lalu beliau naik ke atas pundakku dan berkata kepadaku 
"berdirilah", lalu aku berdiri untuk menggendong beliau, namun ketika 
beliau melihat aku lemah (tidak kuat) dibawahnya, beliau berkata 
"duduklah" lalu beliau turun, kemudian beliau duduk untukku, lalu 
beliau berkata: "Wahai 'Ali, silahkan naik ke atas pundakku!" Ali 
berkata; "Maka aku menaiki pundak beliau." Ali berkata; "Kemudian 
beliau berdiri menggendongku." Ali berkata; "Terbayang dipikiranku 
seandainya aku mau niscaya aku sampai ke atap langit, kemudian aku 
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naik ke atas ka'bah, rasulullah menunjukkan sebuah berhala dan 
berkata: "Lemparkan berhala terbesar, berhala Quraisy", dan adalah 
berhala tersebut dari tembaga, dan di pasak dengan pasak dari besi ke 
tanah.Rasul mengatakan "lepaskan", maka akupun melepaskannya 
kemudian Rasul mengatakan "iih" maka tidak berhenti aku 
melepaskannya hingga aku menguasaninya, Rasul mengatakan: 
"lemparkan dia" maka akupun melemparkannya dan kemudia aku 
turun. 

Inilah riwayat yang kami pegang, bahwa peristiwa ini terjadi setelah 
hijrah, yakni saat fathu Makkah. 

Inilah prinsip-prinsip dasar dalam memperjuangkan penerapan Islam di 
tengah-tengah kehidupan. Masalah ini harus dijadikan fokus perhatian 
setiap gerakan Islam yang ingin berdakwah sesuai dengan manhaj 
dakwah Rasulullah saw. Sungguh, apabila setiap gerakan/parpol Islam 
memperjuangkan Islam sesuai dengan manhaj dakwah Rasulullah saw, 
tentu mereka akan mendapatkan pertolongan dari Allah SWT. Allahu 
Ta'ala A'lam. 
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